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( 4 ) हू 
चब्चुप्रवेशों यद्यत्र द्विजस्योत्पततः कचिन्‌ , 
तदाउम्लत्व॑ कषायत्वं दुरापास्तं हि ज्ञायताम । 


(२) 
नहि किखिल्निगूढं हि तत्व नामेह संस्कृतो, 
५ कप ओर 
पर॑ धृूमायितः केश्विद्‌ विषयः प्रकृति गतः | 
(३) 
निबन्धो लघुकायोड्य॑ महतोडपि विनेष्यति, 
महामूल्यान्महाकायान्‌ गजेन्द्रानड्ूू शो यथा । 


लेखक का निवेदन 


भयंकर नर-संहार के बाद और राष्ट्र के दो ढुकड़ें हो 
जाने के बाद जब अपने हिम्से के भूभाग पर अपना राज हुआ. 
तो मन में आया कि अब स्वसंस्कृति को प्रतिष्ठा होनी चाहिए । 
एक राष्ट्र की एक जाति होती है ओर उसको 'अपनी? एक संस्कृति 
होती है। संस्कृति को एक्रता हो जाति का निर्माण है। 
इंग्लैंड एक देश, या राष्ट्र है । उस राष्ट्र की जाति को इंग्लिश” कहते 
हैं | 'इंग्लिश कल्चर! कहने से समकका जाता हँ-इंग्लिश जाति का 
(इंग्लिश नेशन का) ग्हन-सहन टीति-रिवाज, वेश-भूषा, खान- 
पान का ढंग आदि। इसी को हम “अंग्रेज-संस्क्ृति' कहते हैं | 
इस संस्कृति से क्रिसी खास मत-सम्प्रदाय का, या किसी खास 
दल का कोई खास सम्बन्ध नहीं है । सभी मत-मजहब ओर 
सभी दलों की संस्कृति एक है । वह. संस्कृति धारा-प्रवाह से चली 
आ रही है | उसमें तब से अब तक बहुत परितन हुए हैं । परन्तु 
वह पहले भी एक थी ओर अब भी एक है । इसी तरह जापान 
एक देश या राष्ट्र वहां बसने वाली जाति (नेशन) 'जापानी' 
ओर जापानी संस्क्रति का अपना' एक रूप । जापान के बोद्ध, 
ईसाई या किसी भी सम्प्रदाय के लोग इस सांस्क्ृतिक एकता 
के कारण भिन्न नहीं जान पढ़ते। 'सूत्रे मश्शिगणा इब इस 
संस्कृति से सब संबद्ध हैं। यही स्थिति चीन आदि की है। 
वहां के बौद्ध (बुद्ध की जन्मभूमि) भारत को भाषा (प्राचीन 
पाली-प्राकृत, संस्कृत आदि) पढ़ते हैं, यदि जिज्ञासा में आगे 
बढ़े, तो। नहीं तो, अपनी चीनी भाषा में ही बुद्ध-शिक्षा 


| 


पढ़ते-सुनते हूँ । जो लोग पाली-संम्क्रृत पढ़ भी लेते हैं, वे भी अपन 
बच्चों के जीवन में उसे ( संस्कृत या पालि का ) नहीं उतारते । 
वे अपन वच्चां के नाम भी संम्क्त या पालि में रखे, यह बात 
नहीं हैं। नाम अपनी चीनी भापा में । यही स्थिति वहां के 
मुसलमानों की है। आठ-दस करोड़ मुसलमान चीन में हें: 
परन्तु कहीं किसी का नाम अब्दुल मजीज' या रिफी अहमद 
जसा न मिलेगा । सब के नाम चीनी भापा में हैं | रहन-सहन, 
वेश-विन्यास और खान-पान भी एक । यानी, वहां वोद्ध, 
कन्फयूशस, मुसलमान, या इसाई आदि का आप प्रथक्‌ पहचान 
नहीं सकते, जब तक वह स्वयं अपना “मत' प्रकट न करें । ज॑स 
कि अपने यहां वेदिक सनातनी, आयंसमार्जी, शेत्र, वष्णव 
आदि तथा अवेदिक जन, बौद्ध आदि पदचान में नहीं आते । 
नाम-रूप से कोई भेद नहीं जान पड़ता | यह अभद सांम्कृतिक 
हे । संस्क्रति ही “एक राष्ट्र' बनाती हे । 

“'मत' ओर संम्क्ृति में बड़ा अन्तर है । संस्क्रति के समुद्र 
में न जाने कितन मत-मजहब लहरों के समान प्रकट हाते ग्हते 
हैं ओर मिटते रहते हैं। “मत! का संबन्ध तो “मन? से है । 
हम अपने मन में समभते हैं कि ईश्वर है. ता हमारा मत! 
इंश्वरवादी । ओर हमारा मन ईश्वर की सत्ता नहीं मानता, तो 
हमारा मत” अनीश्वरबादी । यह “मत या मन को बात 
संस्कृति से भिन्‍न है । एक ही संम्कृति के ईश्वरवादी ओर 
अनीश्वरवादी को आप पहचान कर अलग - अलग नहीं 
कर सकते, जब तक वह अपने मन की बात प्रकट न करे। 
परन्तु भिन्‍न संस्क्ृतियों के दो ईश्वरवादियों को आप भट 
पहचान कर अलग-अलग कर सकते हैं, यदि उनमें सांस्कृतिक 
एकता न आ पाई हो | यही कारण है कि इस देश के ईश्वर- 
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वादी हिन्दू ओर मुसलमान अलग-अलग दिखाई देते हैं। 
'मत' ( इश्वर्वाद ) तो मन की चीज है। नाम-रूप से उसका 
काई सम्बन्ध नहीं। सा, सांस्क्रातक भद से दोनों में भद स्पष्ट 
है । एक जगह भारतीय संस्कृत है, दसरी जगह अरबी-ईरानी 
मंनस्काॉन । यह आर बात ह के भाग्त का अपनो € भाग्ताय ) 
संम्क्ृृत में कुछ बातें, संसग से, अरब-ईरान आदि की भी 
आ मिली हां ओर अरबी-इं रानी संम्कृति भी भारत में कुछ 
भाग्तीयनता से प्रभावित हुई हा; परन्तु प्रथकू दानों चल 
ग्ही हें। 

इस संम्क्रति-पाथक्‍्य का कारण क्या है ? इस पाथक्य से 
क्या राट का हित हुआ हे? क्या यहो मस्थिति रहने से आगे 
हित-सम्भावना है ? हम एक संम्कृति के क्यों नहीं हा जाते ? 
यह भद-भाव मिटा क्‍यों नहीं देते ? हिन्द ओर मुसलमान 
अलग क्यों दिखाई देते हैं ? यह केसे पहचान में आजाता है 
कि यह हिन्द हे ओर यह मुप्तमान ? यह भेद-भाव क्‍या 
राष्ट्र के लिए हिलतकर है ? 

म्वगाज्य प्रतिप्ठित हान पर मेर मन में यह सव आया | 
में ने साचा, भारतीय सं/क्रत की चर्चा चलाने के लिए एक 
अखिल भारतीय बविद्व॒त्सस्मेलन बुलाया जाए। इस के लिए में 
ने काशी-नगरी प्रचारिणी सभा? से लिखा-पढ़ी की । 'सभा' का 
एक ग्रचार-केन्द्र हरिद्वार (ज्वालापुर) में भी हे--“सत्यज्ञान- 
निकेतन' | स्वामी सत्यदेव परिन्राजक ने अपना यह आश्रम 
('सत्यज्ञान-निकेतनः) सभा? को समर्पित कर दिया हे- सांस्क्र- 
तिक चेतना लाने के लिए, जिस में भाषा भी सम्मिलित है। 
मे ने संस्कृति का जो स्वरूप समभा है, स्वामी सत्यदेव का मत 
उस से भिन्‍न हैं | वे संग्कृति का मतलब वही समभते हैं, जा 
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कि ओर सब लोग । स्वामी जी अपने इसी आश्रम ('सत्यज्ञान- 
निकेतन ) में रहते हैं। में ने उन से पूछे बिना ही 'सभा” से 
बात-चीत को । सभा ने मेरा भ्रसम्ताव मान लिया और दो सौ 
पण बारमस्भमक सच काला, में न जो मांग थे, भेज दिए | 
में ने सामाचार-पत्रों में सूचना छपाई ओर विद्वानों के पास 
निमंत्रग भजे | राजर्पि टंडन नथा डा० अमग्नाथ भा आदि 
ने मुझे समर्थन दिया । काम आगे बढ़े कि इतने ही में सभा! 
से पत्र आया कि इस समय सांम्कृतिक-सम्मेलन करना ठीक 
नहीं हू ! सम्भव हू, 'सभा' के संचालकां को मेरी' संम्कृति का 
पता चल गया हा ओर उन्हों ने इस नापसन्द किया हो ! यह 
भी सम्भव है कि म्वामी सत्यदेव न कुछ लिखा हा । शायद 
ओर ही कुछ कारण हो; पर सभा ने अपना संगक्षण 

हटा लिया । 
सभा के हट जाने पर भी में वेसा सम्मेलन करता; 
परन्तु इसी बीच महात्मा गांधी हमार बीच से उठ गए! इस 
में एक व्यक्ति अपराधी था, दा-चार उस के सहायक थ, जिन 
को बाद में अदालती सजा मिली। परन्तु उस समय नेहरू 
जी को इतना क्रोध आया कि विवेक खो बेठे। देश भर से 
बीसों हजार लोगों को पकड़वा कर जेलां में बन्द करा दिया-- 
न कोई मुकदमा. न पेरवी ! जिस में कुछ विशेष हिन्दूपन देग्वा, 
या जिसके विचार कांग्रेस से भिन्न देखे, पकड़ कर जेल में डाल 
दिया ! स्थानीय कांग्रस-जनों की सलाह से यह पकड़- 
धकड़ हुई थी। मुझे भी पकड़ लिया गया और सीधे जेल भेज 
दिया गया ! मजा यह कि में ने सन १६१६ से लकर उस समय 
तक कांग्रेस के मंडे के नीचे राष्ट्रीय सेवा की थी, सभी आनन्‍्दो- 
लनों में खुल कर और डट कर भाग लिया था और इस के 
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लिए मुझे सव॒ तरह की सजाएँ मिली थीं! यह सब देखने- 
जानने वालों ने ही मुझे इस लिए जेल में डलवा दिया था कि मेंने 
उजड़ हुए पंजाबी भाईयों को बसाने में कुछ मदद की थी और 
इस में बाधा डालन वालों का मुकाबला किया था। यही मेरा 
अपराध था ! न में कभी हिन्दूमहासभा का सदस्य हुआ था, 
न 'गट़ीय स्वयं सवक संघ से काई सम्बन्ध था, न ऐसी संस्थाओं 
के किसी जलसे-जलूस में ही तब तक सम्मिलित हुआ था! 
गब्बर, जेल चला गया । 

जेल में ही में ने समाचार-पत्रां में पढ़ा कि प्रयाग-मेले 
में गाजर्पि टंडन कोई सांस्कृतिक सम्मेलन कर रहे हैं। वह 
सम्मेलन वहां हुआ और उसका विवरण में ने पढ़ा । जान पड़ा 
कि संम्कृति के संबन्ध में राजर्पि टंडन का मत भी मिन्न हे। 
महर्पि पं>० मदनमोहन मालवीय जो कुछ सनातनधम-सम्मेलन 
में कहा-क्िया करते थे, प्रायः वही सब राजपि टंडन के सांम्कृ- 
तिक सम्मेलन में हुआ। इस सांस्कृतिक संम्था को राजपि ने 
म्थायी संगठन का रूप दिया; पर आगे कुछ खास काम 
हुआ नहीं | अधिवेशन होते रहते हैं ! 

बेसा संगठन बनाने की शक्ति मुझ में नही हैं; विचार 
भर दे सकता हूं। में ने सुना- हिन्दुस्तानी विरादरी' नाम की 
संस्था कुछ लोगों ने बनाई है। कुछ आशा बैँवी कि इस संस्था 
के द्वारा शायद हिन्दू-मुसलमानों में सांस्कृतिक एकता लाने का 
उद्याग किया जाए | परन्तु बेकार ! वे ही 'ढाक के तीन पात' ! 
एक बिरादरी जिस दिन बन जाएगी, देश का सौभाग्य जाग 
उठेगा । परन्तु यहां तो उल्टी दिशा लोग पकड़ते हैं। “हिन्दु 
स्‍्तानी विरादरी' में भी वे दो तत्त्व स्पष्ट अलग दिखाई देते हैं ! 

इधर मेरे साहित्यक मित्रों ने भी सांस्कृतिक विचार-घारा 
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प्रकट की है | ऊँची-ऊँची परीक्षाओं में 'संग्कृति' भी एक विपय 
बन गया है । परन्तु गाड़ी वहीं है --जरा भी आगे नहीं बढ़ी ! 
संम्कृति का म्वरूप ही म्पष्ठट नहीं हुआ ! यहां तक लिख देते हैं 
क्रि 'संस्कृति की स्पष्ट परिभाषा करना सम्भव नहीं है |! हद हा 
गई ! यदि ऐसा ही है, ता फिर ये पाथ क्‍्यां रचेजा रहे हैं ? 
संम्क्रति को म्पष्ट परिभाषा इस ग्रन्थ में मिलगी | इसी लिए यह 
उद्याग है। जा कुछ अन्य सांस्कृतिक ग्न्‍न्धों में ओर महा- 
ग्रन्थों में लिग्या गया है, उसका पिट्ट पेपण यहां न होगा । लोगों 
ने इतिहास, मत-मह॒जब ओर घम-सम्प्रदाय आदि के बयानों 
के जमघट को ओर उन के इतिहास कासंस्क्ृति-ग्रन्थ समझ 
लिया हैँ! यह गलत बात है। 

भाग्तीय संस्कृति के चार युग वीत चुके, पाँचवाँ शुरू 
है। इन सांस्कृतिक युगों को हमारे मित्र श्री दिनकर' जी ने 
अध्याय” नाम दिया है। में ने भी उन्हीं का अनुसरण किया 
है । इस पुम्तक में इस वतमान (पांचवें) अध्याय के बारे में ही 
विशेष रूप से कहा जाएगा | चार पिछले अशध्याय ता समाप्र 
हो कुके । उनमें जो गलती हुई हे, उसे इस पाँचवें अध्याय में 
सुधार लेना चाहिए। इसी ओर इस पुस्तक का प्रयत्न है । 


चार अध्याय 

संम्कृति के पिछले चार अध्याय साफ हैं -- पहला 
अध्याय, वदिक और द्रविद् मिलन; या आय-द्रविड़ संगम | 
दूसरा अध्याय--भारतीय संस्कृति में शक हूण आदि का मिलन | 
तीसरा अध्याय भारतीय संस्कृति से अरबी-ईरानी तुर्की संस्क्ृतियों 
का संघय और परस्पर एक दूसरी से इनका प्रभावित होना | 
चोथा अध्याय-भारत में अंग्रेजी राज्य और ईसाइयत का प्रचार | 
पाँचवाँ अध्याय अब शुरू है, स्वराज्य में--सांस्कृतिक पय्य- 
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वेक्षण ओर एकता के लिए प्रयत्न ! 

हम बोड्ध संस्कृति को प्रथक नहीं मानते । वह भारतीय 
संस्कृति है | हाँ, भारत के वांद्धां की भारतीय संस्क्ृति है; जापान 
के बोद्धां की जापानी सस्क्रत । चीन के वौद्ध चीनी संस्कृति के 
हैं। यानी मजहब आर चीज हैं, संम्क्रत ओर चीज । 

इस पुस्तक में चार अध्यायां का सामान्य दिन्द्शन हैं 
गा ओर पांचवें का कत्तव्य-निरूपण | चार अध्याय ता पांचवें 
अध्याय की भूमिका या पृवपीठका भर हैं। परन्तु भूमिका या 
पृवपीठिका ही ता आधार हैं । उसी के सहारे आगे की 
चौज है 

मुझे पता है, इस पुम्तक से एक हलचल मचेगी | पुस्तक 
की सफलता भो इसी में है। सांस्कृतिक एकता के लिए कबीर, 
अकबर, नानक, गांवी आदि एक से एक बढ़े महात्मा ने 
जान की बाजी लगा कर उद्याग किया; पर सफलता किसी का 
न मिली ! इस का कारण क्या है ? इसी की खोज इस पुम्तक 
में है। संस्क्रति की खाज |. 'डिस्कवरी आफ कल्चर! 


कनखल (उ० 2प्र) | दस किशारीदास वा जपयी 


प्न्त्ट्ट्टटट्ल्टटटऊ 


समपंण 


उन राष्ट्रीय तत्त्वों को, जो इस युग में भय और 
प्रलोभन से ऊंचे उठ कर अपने कर्तव्य का पालन 
कर रहे हैं । 
-- लेखक 


हक: 


संस्कृति का पाँचवाँ अध्याय 


(१) 


ससकृति का स्वरूफ 
मम ज अ 


संस्कृति हे क्या चीज, इस पर पहले विचार करना है । 
'संस्का र! और 'संस्कृति' सगे भाई-बहन हैं: यानी एक ही धातु 
से, एकही उपसग से. एक ही प्रक्रिया से ये दोनों शब्द बने हैं; 
पर अथ में किन्चनन भेद हो गया हैे। अथ-भेद न होता, तो 
शब्द-भेद ही क्‍यों होता ? 'अथ भेदान शब्द-भेद:” या 'शब्दभे- 
दात्‌ अथभेदः” । 'दुगति) और “दुगमन' में अन्तर है । 

'संस्कार! शब्द के दो अथ मुख्य हैं -- १-- परिष्कार ओर 
२- संसर्गजन्य प्रभावविशेष । 'भाषा-संस्कार' का अथ है भाषा 
का परिष्कार । 'इस के संस्कार ही ऐसे हैं कि किसी की बात का 
असर नहीं पड़ता !” यहां 'संस्कार” का मतलब “परिष्कार' नहीं; 
प्रत्युत किसी के संसगंजन्य विचारों का या विकारों का प्रभावा- 
तिशय है। आप किसी बसत्र में चमेली के फूल या छिला 
हुआ लहसुन अलग-अलग लपेट कर रख दें। घंटा-दो घंटा 
रहने दें । फिर फूल-लहसुन अलग कर दें। ये दोनों चीजें अलग 
होने पर भी कपड़े में चमेली की सुगन्‍न्ध और लहसुन की 
दुगन्ध बनी रहेगी | फूलों का या लहसुन का संस्कार कपड़े में 


हो 


ह गया। इस “संत्कार का वरिप्कार ने कहा जाए गा। 
कुछ इसी अर्थ को लकर “संस्कृति शब्द चला हैं | किसी जाति 
का जीवन बहुत लम्बा होता हे-- हजारों वर्षा का--पचास- 
पचास हज़ार व ओर इससे भी अधिक का। एक जाति में जन- 
संख्या भी बहुत हाती है--लाग्बॉ-करोड़ों ! तो, इतन लोग पर 
स्‍्पर भिन्न-वृत्ति-प्रवृत्ति के हाते हुए भी कुछ बातां में एकस हं।ते 
हैं--उनकी कुछ बातें एक-सी होती हैं। एक घर में वहुतस 
व्यक्ति होते हैं, भिन्न-प्रक्ृति-प्रवृत्ति के | परन्तु वे सत्र गहन-ग्द्े 
खान-पान आदि में एक-स हाते हैं। जाति की भी यहीं स्थिति 
है | एक घर के व्यक्तियों की परस्पर जो स्थिति है, वही एक जाति 
के लाखों करोड़ों जनों की भी | एक जाति के सव घर ओर कुट्धम्ब 
अलग-अलग होने पर भी कुछ बातों में एक होते हैं तभी ताएक 
'जाति होती हैं | इसे कुछ अच्छी तरह समझ लना चाहिए । 

घर का एक दायरा होता हैं, उसी तरह एक देश या 
राष्ट्रका भी। किसी घर में जा पंदा हा जाता है, बहू उस की 
सम्पत्ति-सम्रद्धि का मालिक या हिम्सदार कुदग्ती तौर पर बन 
जाता है। इसी तरह जिस देश में जिसका जन्म होता है, उस 
पर उसका म्वन्त्व स्वतः सिद्ध है, जन्म सिद्ध अधिकार है। तभी 
तो लोकमान्य तिलक ने कहा था--स्व॒गराज्य हमारा जन्मसिद्ध 
अधिकार है! | घर पर जब विपत्ति आती हैं, ता सव के ऊपर 
पड़ती है । देश पर आई हुई विपत्ति भी सबका भोगनी पड़ती 
हैं । एक घर में पदा हुए लोग कुटम्बी कहलात हैं और एक देश 
या राष्ट्र में पेदा हुए लोगो का समप्टिनाम “जाति! हैँ । जाति! 
का सम्बन्ध जन्म से ही हें। जिस धातु से “जन्म” बना हे 
उसी से “जाति! की भी निर्ष्पत्ति हैं। एक घर के लागों में 
भी परस्पर कुछ भद होता है, स्थिति में भी भद होता है। कोई 
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समाज में अत्यधिक सम्मान पा लता है, उँचे पद पर पहुंच 
जाता 6 ओर काई साधारण स्थिति में ही रह जाता है| कोई 
बहुन नीचे भी गिर जाता है | परन्तु सबका कुट्ुम्ब एक ही है ! 
उच्च व्थित के सदम्य से कुटुम्ब का सम्मान बढ़ता है और 
नीच से अपमान भोगना पड़ता है । इसी तरह राष्ट्र के--जातिं 
के- किसी एक ही सदस्य से लव का सिर ऊँचा हो जाता है । 
ओ।र एक ही से नीचा भी हा जाता है । एक घर के व्यक्तियां के 
काम जसे अलग-अलग होने हैं, उसी तरह जाति के लोग भी 
अलग अलग काम करते ईं - अलग-अलग स्थिति भी उन की 
है।ती है | परन्तु जाति से सब एक हैं । 

उदाहरण लीजिए | हिन्द जाति है, जिसमें हजारों वग 
हैं, जिन का समावेश चार वर्णा में किया गया है। ब्राह्मण से 
लेकर भंगी तक, सब एक जाति के हैं --सब का जन्म हिन्दुस्तान 
में हुआ हैं। सच्र के संस्कार एकन्से हें--सबकी संस्कृति एक 
है । ब्राह्मण से लकर भंगी तक, सभी वर्गों के हजारों म्त्री-पुरूप 
कहीं खड़े कर दीजिए और फिर किसी दसरी जगह के व्यक्ति 
का सामने ला कर खड़ा कर दीजिए, जो उन्हें पहल से जानता 
न हो। फिर उस से कहिए कि इस समृह से ब्राह्मण, क्षत्रिय 
बश्य, लुहार, चमार, भंगी आदि वर्गा के व्यक्तियां का छॉट कर 
अलग कर दीजिए; तो वह सो जन्मों में भी वसा न कर सके 
गा | क्‍यां ? इसलिए कि वे सब एक जाति के हैं-- सब हिन्दू 
हैं । सब को संस्कृति एक है। अच्छा, रूप से न सही, नाम-भेद 
से वह सब को प्रथक्‌ प्रथक्‌ व्गशः पहचान सकेगा ? ह॒गिज 
नहीं । ब्राह्मण कहेगा- मेरा नाम केशव, बाप का नाम रामचन्द्र । 
भंगी भी कहेगा--नाम मेरा केशव, बाप का नाम रामचन्द्र । 
त्राक्षण की लड़की भी सावित्री, सशीला ओर भंगी की भी 
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लड़की सावित्री सुशीला | तब केसे वर्ग-भेद होगा ? वे सब एक 
जाति के लोग काम अलग-अलग करते हैं; वस ! गरीब अमीर 
की स्थिति देखकर भी वर्ग-भेद पहचानना असम्भव है । संस्कृति 
की एकता ने एक जाति बना दी है । एक जाति में अनेक मत- 
मजहब होते हैं । उस एकत्रित समूह में वेदिक सनातनी. आर्य- 
समाजी, वेष्णव, शेव सभी तरह के लोग होंगे ओर अवेदिक, 
जेन, बौद्ध आदि भी | कुछ 'ला-मजहब' ओर नाम्तिक 
भी होंगे। क्‍या कोई पहचान सकता है कि आयसमाजी कोन 
है ओर जेन कौन है ? आस्तिक और नाग्तिक (जाति में) सब 
एक हैं । संस्कृति की एकता उन्हें प्रथक नहीं होने देती । उन का 
बर्ग्शः या मतशः पाथक्य जातीय एकता का बाधक नहीं हो 
सकता; क्योंकि एक जाति की एक ही संस्कृति होती है और 
सांस्कृतिक एकता सब को एक किए रहती हे । 

किसी जाति की संस्क्रति बहुत लम्बे अरसे से चले आ रहे 
पुरखों के जीवन-प्रवाह के समुदित संस्कार ही हैं। वे संस्कार 
जाति-जीवन में इस तरह घुल-मिल जाते हैं कि उन्हें कोई अलग 
कर नहीं सकता | वे संम्कार विचार में, आचार में, भाषा में, 
वेश-विन्यास में, खान-पान में, सवत्र अपनी अमिट छाप रखते 
हैं,। यही संस्कृति हे । एक संस्कृति से एक जाति की पहचान 
हो जाती है । एक हिन्दू संसार के किसी भी भाग में चला जाए, 
विशेषज्ञ जन पहचान लें गे कि यह हिन्दू है। जो लोग हिन्दू 
जाति की संस्क्रति से परिचित नहीं, वे कुछ न समभ पाएँ गे। 
परन्तु कोई विशेषज्ञ भी यह नहीं बता सकता कि यह जन 
ब्राह्मण है, या कायस्थ है, या भंगी है । कारण, ब्राह्मण-भंगी 
आदि प्रथक जातियां नहीं, वर्ग हैं | इसी तरह बढ़ई-लुहार आदि 
जातियां नहीं वर्ग हैँ। लोग भूल से इन्हें प्रथक-प्रथरु जाति 
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कहते-समभते हैं। यदि ये प्रथक जातियाँ होतीं, तो इनकी 
संस्कृति प्रथक्‌ होती ओर संस्क्रति-पाथक्य से वे प्रथकू-प्रथक्‌ 
सरलता से पहचाने भी जा सकते । ऐसा है नहीं । एक जाति 
है, एक नेशन है | इस जाति (या नेशन) का अपना राष्ट्र हे-- 
हिन्दुस्तान, भारतवष । 

'हिन्दु' न सही, हिन्दुस्तानी सही 

ऊपर हमने बताया कि हिन्दू” एक जाति का नाम है, 
किसी मजहब या वर्ग का नहीं । परन्तु तो भी, कुछ लोग हिन्दू” 
एक मजहब समभने लगे हैं। पूछो, इस मजहब को किस ने 
चलाया ? वेदों ने ? तब जनों का क्‍या कहा जाए गा ? कलकरत्ते 
के बाबू पद्मचन्द्र जन बहुत दिन तक हिन्दृमहासभा के मंत्री 
रहे | बोौद्ध भी वेद नहीं मानते; परन्तु बरमा के बोद्ध 'भिक्तु 
उत्तमा' हिन्दुमहासभा के अध्यक्ष थे। हिन्दुओं में ला-मजहब 
ओर नास्तिक भी हैं-- सदा रहे हैं | इन्हें कभी किसी ने गेर- 
हिन्दू” नहीं कहा ! तब 'हिन्दे! एक मजहूब केसे ? अधिक से 
अधिक कहा जाए गा कि-- 

“जो (हिन्दुस्तान न सही) भारतवप से बाहर पेदा हुए 
ईश्वरीय दृत (पेगंबर) हजरत ईसा या हजरत मुहम्मद साहब 
के मत को नहीं मानते, वे सब हिन्दू हैं ।” 

हम निषेधात्मक परिभाषा माने लेते हैं ओर हिन्दू” 
तथा हिन्दुस्तान” की जगह “भारत! तथा 'भारतीय' कहेंगे। 
भारत एक देश या राष्ट्र और 'भारतीय' एक जाति। “भारतीय! 
जाति की एक संस्क्रति-'भारतीय संस्कृृति' | अब इस संस्कृति 
के कोई भेद न होंगे । बौद्ध संस्कृति, जेन संस्कृति, वेष्णव 
संस्क्रति, नास्तिक संस्कृति जेसे काल्पनिक भेद उपहासास्पद हैं। 
'लुहार-संस्कृति' ओर “बढ़ई-संस्क् त' भी मजाक है । इसी तरह 
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'हिन्द संस्कृति! ओर 'मुम्निम संम्कृति' के भेद न होंगे। एक 
भारतीय संभ्कृति' | बंगाल के (म्वर्गीय) राज्यपाल श्री हरेन्द्र 
कुमार मुकर्जी ईसाई थ | उन्हें या उनको ग्रहिणं। का देख कर 
क्या कोई पहचान सकता था कि ये ईसाई हैं ? असम्भव ! में 
ने उनके दर्शन कलकत्ते में एक सांस्क्रतिक समागह में किए थ ! 
सफेद चुन्नटदार थाती, कुर्ता ओर बस ! श्रीमतो मुकर्जी एक 
सादी साड़ी पहन थीं। परन्तु मुकर्जी साहब ईसाई पक्के थ । 
जन्म भर एक मिशन में काम किया था ओर मृत्यु पर इसाई- 
पद्धति से अन्त्य क्रिया उनकी हुई थी | बंबई के भूतपृव्र राज्यपाल 
श्री महाराजसिंह भी ईसाई हें । गाजकुमारी अम्ृतकार भी 
इसाई हैं | इन लोगां के नाम-रूप से कोई भी इन्हें हिन्दुओं 
से भिन्न नहीं कर सकता । य भारतीय जाति के हैं. मजहब से 
ईसाई हैं। कांग्रेस के प्रथम अध्यज्ञ श्री व्यामेशचन्द्र चक्रवर्ती 
भी ईसाई थे। यहाँ ( गुरुकुत कांगड़ी के जलसे पर ) एक 
बढ़े विद्वान ईसाई पादरी आय-समाज का ग्वण्डन करने आए 
थ-'पं ० जगन्नाथ गाव | उनक लड़क का नाम 'पं० क्पानाथ गाव!। 
“राव” मराठा ब्राह्मण हाते हैं। मे न पं० जनन्नाथ रांव से घर 
का हाल पूछा । ईसाई हा ज्ञान के बाद उन का विवाह जिस स्त्री 
से हुआ, वह जन्मना मुसलमान थी ओर ईसाई हो जाने पर 
भी उकका पूवनाम (हमीदा ) बदला नहीं गया था | पं० जगन्नाथ 
गाव ईसाई मजहब के बढ़े कट्टर प्रचारक थे। हरिद्वार में भी 
एक मिशनरी केन्द्र हं। यहीं वे बस गए थे। उनका लड़का 
'क्रपानाथ राव' स्कूल में मेरा शिष्य रह चुका है, अब सना 
में अच्छे पद पर है । पं० जगन्नाथ राव की लड़को का नाम 
मदला' था। में ने पं० जगन्नाथ गाव से पूछा --'आप इईंसाई हो 
जान के बाद भी (राव! हैँ ? बाज-मजहब बदला ह , या पुरख 
भी बदल दिए ?? उत्तर वहुत ठीक था। ज्वालापुर-गुरुकुल 
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महाविद्यालय के आचाये पं८ नरदेब शाम्त्री भी राव हैं। 
इनका अपना असली नाम “नरसिंह गात्र है। लाहाग मे इनक 
विद्यागुर आय-विद्वान ने 'नग्देव' नाम कर दिया था। में ने 
पं० जगन्नाथ गाबस कहा - तो फिर राव जा ता आप के हा 
वर्ग के हैं ।' (महाविद्यालय में पं> नग्देव शाम्त्री को सब लोग 
'राव जी! ही कहते हैं)। मर प्रश्त के उत्तर में पं> जगन्नाथ 
गाव ने कहा-- “हाँ हम दोनों राव तो हैं: पग्य वेदों के 
माया-जाल में पढ़ हैं; में बाहर निकल कर प्रकाश में आ गया 
हैं !” में ने पं5 जगन्नाथ गाव से विदेशी मिशनरियों के बारे में 
भी बात-चीत की थी। में ने कहा “ये, लोग तो अराष्ट्रीयता 
फेलाते हैं । आप का इन से क्या मेत्न ? उन्होंने कहा-- 
तागा का जातायता (नशनालटा) जरूर भिन्न है; पर हम ता 
इसाइयत के प्रचार में साथ हैं। जातीयता में हम अलग हें। 
जातायता म॑ हम आप के साथ हैं। मजहब में अलग हूं । 

संक्षेप यह कि भारत एक राष्ट, भारतीय जाति! यानी 
भाग्तीयता' जाति आर इस जातीयता का अभभश्यक्त करने 
वाली एक अपनी? संस्कृति है । 

बाहर के लोग 

जिस घर में जिसका जन्म होता है. वह उस पर म्वा- 
मित्व रखता हैं ओर अपने कुल की मयांदा का ध्यान रखता 
हू, अपन पुरखा कं संस्कार लकर चलता है| परन्तु एसा भा 
देखा जाता हैँ कि किसी दूसरे घर में पंदा हुए लड़के को लाग 
'गाद' ले लेते हैं ओर वह इस नये घर में आकर इसका मालिक 
बन जाता है। परन्तु गोंद आए हुए लड़के का इस नये घर का 
। “अपना घर समभना होता हैं | इसी घर के पुरखों को वह 
अपनाता है. ओर इसी के आचार-विचार ग्रहण करता हैं। 
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परन्तु इस के मन में कदाचित्‌ यह भी रह सकता हे--रहना 
स्वाभाविक है--कि में इस घर में आ गया हूं, पर मेरा असली 
अपना घर तो वह है ! यानी ममता उधर भी रहती है, रह सकती 
है | परन्तु इस (गोद आए हुए) लड़के ओर लड़कों के लड़के 
आगे उस की ममता एकदम छोड़ देते हैं, जहां से उनका वह 
पिता या पितामह गोद आया था । वे सनी-सुनाई बातों से इतना 
जानते भर हैं कि हमारे पितामह अमुक जगह से गोद आए 
थे | और आगे चल कर वह म्मृति भी प्रायः नहीं गहती । 


इसी तरह एक जाति किसी दसरी जाति के घर में -- 
उस के राष्ट्र में-पहुँच जाती है । वहां यदि पहुँच युद्ध आदि 
के द्वारा विजेता के रूप में हैं, ता कुछ दिन तक गुप्र-प्रकट संघप 
रहता है ओर फिर मेल हो जाता है | धीरे-धीरे यह नई आई 
हुई जाति नई जगह को अपना लेती ह--उसी में घुल-मिल 
जाती है आर वह अनकता पुनः एकता में परिणत हा जाती 
है | एसी म्थिति में 'प्राधान्यन व्यपदेशा भवन्ति'- बहत्व के 
आधार पर नाम-रूप ग्रहण होता है । जो धारा पहले से प्रति 
प्रित है. जो आधिक्य से भी है, उस का नाम-रूप रहता है। 
दसरी उसी में विलीन हो जाती है । ऐसा नहीं होता कि इस 
संगम” के बाद न “गंगा! ओर न “यमुना? नाम रहे, वरन 
'मिश्रित' नाम की कोई नई ही नदी बन जाए ! यह भी नहीं कहा 
जाता कि प्रयाग में गंगा और यमुना दोनों समाप्त हो गई और 
एक तीसरी ही नदी बन गई ओर इस “मिली-जुली? नई नदी का 
नाम 'इलाहाबादी' नदी रख दिया जाए ! गंगा में प्रारम्भ से लकर 
समुद्र पयन्त हजारों नद-मग्ने मिले हैं। और बीसों नदियां 
मिली हैं | दस-पाँच तो बड़ी-बड़ी नदियाँ मिली हैं | परन्तु सब 
की वह मिली-जुली धारा रही आखिर “गंगा! ही । 
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इसी तग्ह भाग्तीय जाति में--इंडियन नेशन' में-- 
हर से आ-आ कर शक, हण आदि न जाने कितनी जन- 
धाराएँ मिलीं और खप गई । आज कौन कहता है कि हमारे 
पुरखे शक या हण थे ? सब भारतीय रंग में रँग गए। किसी 
को शककों या हगां का वंशज कह दो, तो वह गाली समझता 
है! में ने एक बार शब्द-व्युस्पकत्ति के लिहाज से “सक्सेना 
तथा 'भटनागर' जनों को शकों आदि से कह दिया, तो लोगों 
ने बहुत बुरा माना ! बुरा मानने की बात भी थी। भारतीयता 
रंग में शगाबोग कोई जन-बग अपने को किसी पर-राष्ट्र से 
अनुस्यूत केसे कह सकता हैं ? दूसगा कोई वसा कहे. तो वह 
बुरा क्‍्यां न माने गा? मतलब यह कि शक-हूण आदि की 
चर्चा केवल इतिहास में है; यद्रपि उनके बढ़े बड़े समुदाय यहाँ 
रहे और इस देश पर शासन किया । फिर घुल-मिल गए | 
किसी ने उन विज्ञातीय जनों की 'भारतीय जाति' में मित्ञान 
के लिए कोई उद्योग नहीं किया | काई 'शुद्धि-सभा' नहीं बनाई 
गई । इतिहास में एसा कोई जरा भी संकेत नहीं हैं । वे सब 
स्वतः भारतीय बन गए। अपने बच्चों के नाम भारतीय भाषा 
में रखने लगे. यहां का रहन-सहन ओर आचार-विचार 
ग्रहण कर लिया और बस ! मत-मजहब चाहे जो मानते रहो | 
एक जाति में सेकड़ों मत-मजहब <ह सकते हैं । कोई ईश्वर 
को मानता है, कोई नहीं मानता; दोनों ही भारतीय! हैं, यदि 
भारतीयता उनमें है । जब तक कोई विदेशी रँग-ढेँग में डूबा 
रहे गा, तब तक वह भारतीय जाति! या “इंडियन नेशन” का 
ने समझा जाएगा । हो नहीं सकता, कोई हजार कहता 

समभता रहे ! 


शक ओर हूण आदि ता “भारतीय” बन कर हम में 


मिल-खप गए; पर आगे आने वाले कई जातियों के लोग न 
मिल सके--न मिले ! मजहब की आड़ लेकर एक प्रथक संस्कृति 
का निर्माण कर लिया गया। जब दो संस्कृतियां हैं, तो दो 
जातियां बन ही गई ! 'संस्क्रति' और “जातीयता” प्रायः एक ही 
चीज हैं| “हिन्दूपन” ओर 'हिन्दू-संम्क्रति' एक चीज समभिए । 
“हिन्द' तो एक जाति, जिस में हजारों मत-मजहब ओर वग, 
या दल हैं | परन्तु इस्लाम” एक मजहव है, जाति नहीं। इस 
मजहब के आधार पर भारत में एक नई संस्कृति का निर्माण 
किया गया, जिसे सब लोग 'मुम्लिम संस्कृति! कहते हैं। एक 
जातीय संस्कृति, या राष्ट्रीय संम्कृति और दूसरी मजही संस्क्रति । 
तुक-संस्कृति, अरब-संस्क्रति, ईरानी संम्कृति, चीनी संम्कृति आदि 
की तरह ही हिन्दू संस्कृति! है, राष्ट्रपरक, न कि मत-परक। हिन्दू 
संस्कृति! ओर भारतीय संस्कृति! पय्याय-शब्द हैं | दूसरे लोग जब 
“हिन्दू! एक मजहब सममभने लगे, तब भारतीय संस्क्रति' शब्द 
चला | परन्तु मुस्लिम संस्कृति' के साथ-साथ हिन्दू संस्कृति! 
शब्द भी चलता ही रहा, चल ही रहा हैं और आगे चलेगा भी । 
शब्द कहाँ तक छोड़े जाएँ गे। 'हिन्द' भी भारतीय जनों को 
विदेशी जनों ने ही कहना शुरू किया था | इस शब्द का 'सिन्धु 
से संम्बन्ध हैं; किसी मजहब से नहीं। इस लिए हमने-- 
भारतीयों ने--इसे ही ग्रहण कर लिया | सिन्धु (सिन्ध नदी) से 
लेकर सिन्धु (पूरबी-दक्षिणी समुद्र) पय्यन्त, समग्र भू-भाग, 
आगे चल कर 'हिन्द' कहलाने लगा। “हन्द' एक राष्ट्र ओर 
डस की जाति 'हिन्दू” जेसे नहर! से नेहरू' । जब हिन्दू शब्द 
को लोग मजहब में दाखिल करने लगे, तो 'हिन्दी' शब्द चला । 
परन्तु इस 'हिन्दी जाति! का निर्माण, या उस जाति का नया 
नाम होने पर भी वह प्रथक्‌ ही रही ! जब दो संस्कृतियों, 
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तो दो जातियाँ, तब दो राष्ट्र ! आगे चल कर इस भिन्न संस्क्ृति- 
मुस्लिम तहजीब--के आधार पर एक राष्ट्र के दो टुकड़े करिए 
गए ! बीच से नहीं, कहीं-- कहीं से | जहाँ जहाँ 'मुम्लिम संस्कृति 
या इस्लाम की प्रधानता थी, सब का काट-जाड़ कर एक नया 
राष्ट्र बना--पाकिस्तान । 


परन्तु बचे हुए भारत में अब भी वह दूसरी संस्कृति है, 
उस संस्कृति के अभिमानी यहाँ कितन ही कराइ हैं ! ये लोग 
अब भी माँग करते हैं कि इस दश की भाषा इसी देश की लिपि 
(नागरी) में ही नहीं, फारसाी लिपि में भी लिखी जानी चाहिए 
ओर इस भाषा में संस्कृत के नहीं, अरबी-फारसी-तुर्की आदि के 
शब्द रहने चाहिए | भन्‍न-संस्क्ृति के अनुरूप ये लोग सभी 
बातों में भिन्नता बनाए हुए हैँ । अभी परसों (ता० १७-८-५६) 
की बात हें--अखबारों में छपी दे कि मुहरम के दिन एक बहुत 
बड़ी मुम्लिस भीड़ ने एक मन्दिर के सामने पाकिस्तान जिन्दा- 
बाद' के नारे लगा-लगा कर आसमान गुजा दिया ! हेदराबाद 
आदि में पाकिस्तानी झंडा फहराने की कई घटनाएँ सामन आ 
चुकी हैं | भला इस्लाम से ओर “पाकिस्तान जिन्दाबाद' से क्‍या 
सम्बन्ध ? कभी कोई अफगान या इरानी मुसलमान भी “'पाकि- 
म्तान जिन्दाबाद' और “अफगान मुदाबाद' के नारे लगाता 
है ? कभी चीन के मुसलमानों ने भी, वहाँ के बौद्धों या 
ईसाइयों से रगड़ कर, 'पाक्िम्तान जिन्दाबाद! या “अरब 
जिन्दाबाद' के नारे लगाए हैं ? असम्भव ! उन लागां में 
राष्ट्रीया है, जातीयता है ओर मजहब उस (६ राष्ट्रीयवा या 
जातीयता ) पर हावी नहीं हो सकता । राष्ट्रीया ही आगे बढेगी। 
चीन बोद्ध देश है; बुद्ध की मान्यता वहाँ सर्वोपरि है। परन्तु 
इस का मतलब यह नहीं कि बुद्ध की जन्मभूमि (भारत) के वे 
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मानसिक गुलाम हों। वे सव चीनी पहले हैं; वोद्ध आदि बाद में । 
पुराणों से तो यह भी पता चलता है कि बौद्ध चीन ने बुद्ध के 
इस देश (भारत) पर सेनिकर आक्रसण भी एक बार किया था | 
ओर यहां से पराजित होकर गया था और प्रतिज्ञा की थी कि 
“इस तरह राजनेतिक दृट्टि से आगे चीन कभी भी इधर 
मुँह न करे गा ।” मतलब इतने से कि मजहब से ऊँचा दर्जा 
गउट्रीयता या जातीयता का ६। जाति ही नहीं, तो मजहब 
कह्दाँ रहे गा ? 


जो बात भारत में है, वही पाकिस्तान में है । पश्चिमी 
पाकिम्तान स 'नापाक लागों को, तहस नहस करके, भगा खदेड़ 
दिया गया हैं और इस तग्ह यह भाग तो पाक हो गया हैं 
पूरी तरह ! परन्तु पूरबी पाकिस्तान में अभी भी बहुत से भार- 
तय बने हुए हैं। ऐसा जान पड़ता है कि बंगला भापा और 
बँगला लिपि का यह महत्त्व हे। इम्लामिक संम्कृति वाल भी 
अपने काम में बंगला भापा ओर वँगला लिपि का प्रयोग करते 
हैं। यों दोनो जगह एक भापा ओर एक लिपि हैं। इसी एकता 
के कारण करोड़-डेढ्-करोड़ भारतीय अभी वहाँ हैं; यद्यपि धीरे- 
धीरे निकाले जा रहे हैं। यानी, पाकिस्तान के भा एक भाग में 
अभी तक भारतीय संस्कृति है । इन दो संम्क्ृतियों का परिणाम वही 
हो सकता है. जो होता आया है ! हो सकता है कि कभी म्व॒तन्त्र 
राष्ट्र पाकिस्तान में भी राष्ट्रीया का उदय हो और 'फजलुल हक' 
जैसे अरबी नामों की जगह बंगला भापा के शब्दों में बंगाली 
मुसलमान अपने बच्चों के नाम रखने लगें और अरबी-ईरानी 
रहन-सहन आदि की जगह बंगाली रहन-सहन आदि अपना 
लें। हो सकता है, सिन्ध और पंजाब के मुसलमान भी अरब की 


भाषा में नहीं अपनी (सिन्धी-पंजाबी) भाषा में अपने वच्चों के 
नाम रखकर सिनन्‍्धी ओर पंजाबी रहन-सहन अपना लें। तब 
तो एक राष्ट्र एक संम्क्ृति ठीक | सम्भव है. भारत के मुसलमानों 
से पहले पाकिम्तानी मुसलमानों में राष्ट्रीवा का जागरण हो 
ओर वे “अल्लाबख्श' की जगह 'ईश्वरदत्ता नाम से अधिक 
प्यार करें | मनहब तो मना नहीं करता | हजरत मुहम्मद साहब 
ने, या दूसरे किसी पगंबर ने तो कहीं किसी हुक्म में ऐसा कहा 
नहीं कि मुसलमान जहां पंदा हुआ हा. वहाँ को भाषा में उस 
का नाम न रहे ओर वां के रीति-रिवाज बह न माने ! पाकि- 
म्तान के मुसलमान स्वतन्त्रता का अनुभव करते हैं; इस लिए 
उन में राष्ट्रीयवा का जागरण अधिक सम्भव है! तक-ेता 
कमाल पाशा के हाथ में जब प्रभुसत्ता आई. तो उसने अपने 
नाम का एक अंरा बदल लिया था | 'पाशा' की जगद्द “अतातुक 
कर दिया था; इस लिए कि 'पराशा! अरब भाषा का शब्द हैं; 
अतातुक' तुर्की भाषा का हैं। इस जार से राष्ट्रीयता को पकड़ने 
का फल यह हुआ कि तुकराष्ट्र ऐसा शक्तिशाली हो गया कि 
संसार उधर देखने लगा। कमाल अतातुक ने इस्लाम नहीं 
छोड़ा, उसकी ओर प्रतिष्ठा की; परन्तु राष्ट्रीयवा का जय-घोष 
किया । इस्लाम का सतलब यह तो नहीं कि किसी दूसरे देश 
के मानसिक गुलाम बन जाओ ! 


परन्तु भारत में ओर पाकिस्तान में अभी बहुत संख्या 
उन लोगों की है. जो मजहूब को राष्ट्र, राष्ट्रीयता और राष्ट्रीय 
संस्क्रति से भी ऊपर मानते-समभते हैं ! हम यह भी मान लेते 
हैं, मजहब को सबसे ऊपर सममिए; परन्तु मजहब के नाम पर 
दूसरे देशों की मानसिक दासता तो मजहब नहीं है! दोनों 
चीजें अलग-अलग हैं । 


। 


संस्कृति का यह पाँचवाँ युग या पाँचवां अध्याय भारत 
में चल गहा हैं, जिस में पाकिस्तान भी सम्मिलित है। राजन- 
तिक या शासनिक इष्टि से राष्ट के दा भाग हो गए हें--संस्कृति- 
भेद के नाम पर | परन्तु वरतुतः दानां शार्गों को संस्कृति एक है, 
जिसे आगे चल कर लोग समझे गे | इस पाँचवें सांस्कृतिक युग 
का यह सब से बढ़ा महत्त्वपृणं काम हैं कि हम लोग संस्कृति 
का सही रूप समझ कर मिशथ्यामिमान होड़ दें। इससे "एक 
जाति! का निर्माण होगा -णएक जाति का महत्त्व समझ में 
आए गा--ओर राष्ट्र एक सूत्र में बैच कर तेजस्बी होगा । 
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संस्कृति के प्रादशिक तत्त्व 


किसी बहुत बड़े राष्ट्र के अद्ग-उपाड़ प्रदेश-मण्डल आदि-) 
इतने-इतने बढ़े हाते हैं कि संसार के छाटे-छाटे स्बतन्त्र राष्ट्र 
को अपनी गोद में बेठा सकते हैं । ऐसे बड़े राष्ट्रों में एक भारत: 
बष भी है। ऐसी स्थिति में जोवन का ग्हन-सहन ओर बोली- 
भाषा आदि में अन्तर आना स्वाभाविक ही है । यही अन्तर 
अवान्तर संम्कृतिभेद करता हे। यदि अमरीका या रूस में 
अपने भारत के कुछ बंगाली. कुछ पंजाबी, कुछ मराठे ओर 
कुछ तामिल जन इक्ट्टे कहीं दिग्बाई दें, तो कोई भी कह देगा- 
ये हिन्दुस्तानी हैं?। परन्तु काई भी विदेशी यह भेद न कर 
सके गा कि इन में कोन बंगाली हे, कोन गुजराती । कोई ऐसी 
चीज जरूर है, जो बंगाली और गुजराती आदि में समान 
रूप से है । यही सामान्य वस्तु जाति-तत्त्व है | वह “हिन्दुस्तानी- 
पन! हैं, हिन्दुग्तान की जातीयता या संस्कृति हे कि लोग पहचान 
लते हैं। वहाँ हिन्दुस्तानी मुसलमान में भी कोई अन्तर न दिखे 
गा। उस में भी हिन्दुस्तानीपन है; भले ही अन्तर कुछ हो । यह 


तो हुई राष्ट्र की चीज । 

परन्तु प्रत्येक प्रदेश अपनी विशेष स्थिति रखता है । 
उस स्थिति के अनुसार उस का सामाजिक जीवन ढलता-चलता 
है । उस विशेषता के कारण हम पहचान लेते हैं कि यह बंगाली 
है, पंजाबी है. या गुजराती है। परन्तु मत-मजहब या सम्प्र- 
दाय आदि से काई नहीं कह सकता कि यह वेदिक हू, या अवबे- 
दिक; ईश्वरवांदी हैं, या अनीश्वरवादी। प्रादेशिक संम्क्ृति सत्र 
में एक सिले गी | 

इन विभिन्न प्रादेशिक तत्त्वां का एक सूत्र में गूँथने वाली 
चीज हे --राष्ट्रीयवा, जात,यवा, भारतीयता या भारतीय संस्कृ- 
ति। भारतीय सभी (प्रादेशिक) भाषाओं को एक सूत्र में लाने 
वाली है हमारी संस्क्रत भाषा । पूत्र, पश्चिम ओर उत्तर भारत 
कै विभिन्‍न प्रदेशों में जा जन-भाषाएँ हैं, किसी न किसी प्राकृ- 
तनअपभ्रंश के परिवर्तित रूप हैं। सभी प्राकृतन्‍अपश्रंशों की 
उपजीव्य संस्कृत भाषा रही हु ऑर आज़ की सभी प्रादेशिक 
भाषाओं की उपजीव्य भी संस्कृत हो है। दक्षिण भारत की 
भाषाओं का उद्गम प्रथक्‌ है; ऐसा भाषातत्त्वविद कहते हूँ । 
जान भी यही पड़ता हे । परन्तु आज की सभी दक्षिण प्रदेशीय 
भाषाओं पर संस्कृत का उतना ही प्रभाव है, जितना अन्य प्रदेशीय 
भाषाओं पर। यां संस्कृति की उपजीव्यता ने भारत की सभी 
भाषाओं में एक-सूत्रता कायम कर रखी है। 

सभी प्रदेशों के पहनावे में कुछ न कुछ अन्तर मिलेगा; 
पर तो भी कोई ऐसी चीज है कि सब एक जना-माने जाते हैं । 
स्त्रियों में घोती साड़ी के रंग-रूप प्रति प्रदेश भिन्‍न हैं; पहनने का 
ढेँग भी भिन्‍न है; परन्तु तो भी सब भारतीय हैं। सिन्दृर की 
बिन्दी तो सभी प्रदेशों की सोमाग्यवती स्त्रियाँ मस्तक पर 
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लगाती ही हैं | कोई भी भारतीय स्री अरबी पहनावे में न 
मिले गी ! भारतीय शब्द का यहाँ ताक्ष्विक अथ लोजिए | 

सबसे बड़ा ओर सुदृढ़ एकता-सूत्र है पुरखों का एक 
होना । सभी प्रेदेशों के भारतीय अपने को याज्ञवल्क्र्य, वशिष्ठ, 
राम, क्रष्ण आदि का वंशज मानते हैं। एक पुरखे हैं, तब 
ऊपरी अनेक-रूपता अलग केसे करेगी ? 

कुछ जातीय प्रतीक होते हैं, जी सब का एक किए रहते 
हैं। उदाहरणाथ गो के प्रति जा भावना-विशेप है, वह भी 
जबदस्त तत्त्व है, एक जातीयता क निमाण में | किसी भी प्रदेश 
का भारतीय” ऐसा न होगा, जिस की दूसरी भावना हो । जो 
अभारतीय तत्त्व हैं, उनकी बात अलग है | 

वेदिक काल से अब तक हमारी संस्कृत में बहुत कुछ 
परिष्कार-परिवत न हुए हैं, बहुत मोड़ आये हैं; परन्तु धारा वही 
है। यह नहीं कहा जा सकता कि हमारा जो रहन-सहन आज 
है, वही वेदिक युग के हमारे पूवजों का था। उनकी भापा में और 
हमारी आज की भाषाओं में कितना अन्तर है ? परन्तु तो भी, 
हमें उस परम्परा का अभिमान हैं ओर हम उन पुरखों के नाम 
लेकर गव का अनुभव करते हैं | 

एक जाति या राष्ट्र में जो एक सूत्र होता है, सबको बाँव 
रखने वाला, वही संस्कृति हं; यह कहा जा चुका है। जाति या 
समाज में कुछ ऐसे भी तत्त्व होते हैं, जा कुड अलग ही चलते 
हैं। यदि किसी देश में मजहबी कट्टग्ता हुई, तो ऐसे तत्त्व 
एकदम नष्ट कर दिए जाते हैं--नष्ट कर दिए गए हैं, या देश से 
निकाल दिये गए हैं। परन्तु यदि राष्ट्र में उदारता हुई, तो वे 
तत्त्व भी पड़े रहते हैं। वेदिक युग से ही भारत में गो को अधिक 
महत्त्व मिला । ऋषियों ने कहा कि तुम्हारा शिव (कल्याण) बेल 
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पर है |गो को वेदों में अध्न्या! कहा गया है। यानी उसी समय 
से गोहिंसा जघन्य अपराध घोषित है। यह जाति-तत्त्व है । 
परन्तु इसके विपरीत, कुछ ऐसे भी कथानक हैं, जिनसे प्रकट हैं 
कि उस युग में भो ऐसे कुड् लोग थे, जो गो को “अध्न्या' नहीं 
स्वीकार करते थे। परन्तु इन 'कुछ' लोगों से 'जाति नहीं बनती 
है। आज भी वेसे' कुछ' लोग हैं, हमारी हिन्दू जाति में, जो गो 
को “अध्न्या' स्वीकार नहीं करते ओर गो-भक्ति का मजाक डउड़ाते 
हैं। परन्तु तेंतीस करोड़ की जन-संख्या में ऐसे लोगों की संख्या 
तेंतीस से भी कम होगी; तेंतीस से आधे भी न निकलेंगे | परन्तु 
तो भी, एक-दो ऐसे प्रभावशाली लोग इन 'कुछ' लोगों में हैं, 
जिनकी विशेषता है ओर इतिहास में जिनका नाम रहेगा । ऐसी 
स्थिति में, इनके गोविपयक विचार यदि लिपिबद्ध कर दिये जाएँ, 
तो दो-चार सी वष बाद लोग इस श्रम में पड़ सकते हैं कि 
भारतवष में दो-चार सो वप पहले गौ का महत्त्व ऐसा न था ! 
इसी तरह हमारे पृबजों में भी कुछ वेसे खास व्यक्ति हो गए हैं । 
तो भी, वे ओर ये 'कुछ”ः लोग किसी दूसरी जाति के न हो 
जाएँगे; क्‍योंकि जाति” का संबन्ध जन्म से है | सबके पुरखे एक 
हैं। जब तक एक पुरखे हैं, उन्हें मानते हैं, तब तक विजातीय 
नहीं । एक जगह इधर-उधर हो जाने पर भी अन्य बातों में एक 
हैं। ओर, बहुमत की ओर लोग खिंचते ही हैं । जो कल तक गौ 
के अध्न्या' होने का मजाक उड़ाते थे, वे ही आज विधि-कानून 
बना रहे हैं कि “गो अध्न्या है। इसका हनन करने वाला 
अपराधी है और उसे सजा दी जाएगी ।” यानी जातीयता नष्ट 
नहीं हो सकती, नष्ट नहीं की जा सकती, उसमें कुछ हेर-फेर 
जरूर होता है; सो भी स्वतः, धीरे-धीरे । संस्कार धीरे-धीरे 
बनते हैं, धीरे-धीरे बदलते हैं ओर धीरे ही धीरे नष्ट भी होते 
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हैं। पहले के संस्कार हटने में ओर दूसरे जमने में काफी देर 
लग जाती है । इसी लिए किसी जाति का कोई बड़ा समुदाय 
जब अन्यत्र स्थायी रूप से जा बसता है, तो वहाँ की संस्कृति लन 
में देर लगती है । संस्कार मन की चीज है। यदि सन उधर न 
हो और ऊपर-ऊपर काई चीज ले ली जाए, तो वह चली जाएगी। 
टिकेगी नहीं। 
विजातीयता से संघर्ष 

विजातीयता स॑ संघप हाता है | ऊपर हमने बतलाया कि 
एक जाति की एक संस्क्रति होती है ओर एक राष्ट्र की एक 'जाति? 
होती हू । यदि कोई अन्यजातीय जनसमुदाय किसी अन्य राष्ट्र 
में जा वसता हैं, तो वह धीरे-चीरे वहीं घुल-मल जाता हैं। 
परन्तु, यदि अपनी संम्क्रति ओर जातीयता उसे अत्यधिक प्रिय 
है, तो फिर उससे विच्छेद सम्भव नहीं। अफ्रीका तथा लंका 
आदि में सामूहिक रूप से भारतीय जन बसे हुए हैं ।- -पुश्तां से 
बसे हुए हैं । परन्तु वे 'भारतीय' बने हुए हैं। उन्होंने अपना 
हिन्दस्तानीपन नहीं छोड़ा है । इसके लिए उन्हें कष्ट सहने पड़े -- 
सहने पड़ रहे हैं। वे वहाँ तंग किए जाते हैं, निकाल जा रहे 
हैं। अफ्रीका में पिछले पचास वर्षा से यही संघप चल रहा हे । 
मजहब या सम्प्रदाय का सवाल नहीं, राष्ट्रीय का सवाल है । 
अफ्रीका या लंका के लोग यह समझ रहे हैं कि जरूरत पढ़ने 
पर य लोग हिन्दुस्तान का पक्त लेंगे. यहाँ का नहीं | इसी लिए 
संघप है | परन्तु अफ्रीका में बसे अंग्रेज लोग भारतवासियों को 
खदेड़ना चाहते हैं, यह देखने की बात है ! जोर-जुल्म ! 

यदि किसी देश में इक्का-दुक्‍का कुछ अन्य देश के लोग 
जाते बसते रहते हैं, तब वसे संघर्ष की कोई बात नहीं उठती । 
कोई भय नहीं, कोई खटका नहीं । जब अधिक संख्या हो जाती 
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है ओर अधिकार का सवाल उठने लगता है, तब स्थिति बदलती 
है | भारतवप में जो विभिन्‍न देशों से मुसलमान आए थे, वे 
मिल नहीं | उनमें अपने पुरान राष्ट्रों की राष्ट्रीयता या 
या जातीयता का उतना जार न था, जितना मजहब या सम्प्रदाय 
का ओर “भारतीय' न बनने का हठ | फलतः तुक, अरब, ईरानी 
आदि सभी जातियां के मुसलमान मिल गए ओर सबकी एक 
संस्क्रति बन गई, जिसका 'भुस्लिम संस्कृति! नाम दिया गया | 
यह मुस्लिम संस्कृति न तो अरब की संम्क्ृति, न तुर्की या इरान 
की । सत्र गडमगड़; आ।र फिर उसमें हिन्दुस्तानी रड्भ। इस 
मुस्लिम संम्कृति ने संघव किया ओर देश का बंटवारा करा 
लिया । यानी संमन्कृति-भद से संघप प्रायः हा जाता है । यदि 
संस्कृति-भद न हा, केवल मत-मजहब या सम्प्रदाय का भेद हो, 
ता फिर जातीय संघपष नहीँ हाता । एक ही जाति है, तब संघष 
केसा ! इसी लिए चीन में कभी भी बांद्ध-मुस्लिस संघप नहीं हुआ 
ओर जापान में शिग्ता-बोद्ध संघ नहीं हुआ । 
सभ्यता और संस्कृति 
यहाँ तक जा कुछ कहा गया, उससे संस्कृति का रूप स्पष्ट 
हो गया है। सभ्यता एक प्रथक्‌ चींज है। सभ्यता सबकी एक, 
घंस्कृति अलग-अलग । किसी का तंग करना असभ्यता है, रास्ते 
में कूड़ा फेंकना असभ्यता है ओर गंदा वातावरण रखना असभ्य- 
ता है | सभी देशां में, सभी जातियों में असभ्यता का एक ही रूप 
हैं। सभी जगह यह सभ्यता का रूप एक ही है। सो, सभ्यता 
ओर संस्कृति अलग-अलग चीजें हैं। संस्कृति संस्कार से बनती 
है ओर सभ्यता नागरिकता का रूप है | 
धर्म सम्प्रदाय और संस्कृति 
घारयति मानवीयम्‌ जगत्‌ इति धर्मः। 
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जो मानवीय जगत्‌ की--मानवता की आधारशिला है 
जिस पर मानवता टिकी हुई है, उसे 'घधम' कहते हैं। हमारे 
धर्माचार्यों मे 'धवर्म' का यह लक्षण किया है. ओर उदाहरण के 
तौर पर “अहिंसा, सत्य, अक्रोध, अस्तेयः आदि की विधि बताई 
है। ऐसी विधियां के अपवाद भी होते हँ--सभी विधियों के 
अपवाद हो सकते हैं। संसार के सभी सभ्य राष्ट्रों में मानवता 
के आवार-स्तम्म यहीं हैं। सहयोग-व्॒त्ति आदि इन्हीं के अनुसार 
-आधार पर हैं | हमार धर्माचार्यां ने यह कहीं नहीं बतलाया कि 
'मनु ने जो कहा है, वही घम है? या “राम ने जो कहा या किया, 
वही थम है ।” वह तो मत, मज़हब या सम्प्रदाय है, जो किसी 
एक व्यक्ति के पीछे आँखें बन्द करके चलना । मनु ने तो कहा है 
कि बुद्धि से परीक्षा करके घर्म-अर्धम का निर्णय करना चाहिए | 
उन्होंने यह भी कहा है कि युग के अनुसार घमर्म का रूप भी 
बदल सकता है। 'धम' शब्द 'कतंव्यः के अर्थ में है । इसी लिए 
राजवम, पितृधम, पुत्रधम आदि की व्याख्या की गई है--राजा 
के कतेठय, पिता के कतव्य, पुत्र के कवव्य आदि। देश, काल, 
पात्र आदि के अनुसार कतव्यों में हेर-फेर हो सकता है | किस 
समय कसी परिस्थिति आएगी. कोन जानता है ? मनु जी को क्‍या 
पृता कि आगे देश के सामने केसी समस्याएँ आएँगी ओर देश 
किस स्थिति में पड़ जाएगा ! वहाँ तो अपनी ही बुद्धि काम देगी 
ओर कतंठ्य-अकतंव्य का निणंय करना पड़ेगा। इसी लिए 
आचार्या ने वसी व्यवस्था दी है| 


मत, मजहब या सम्प्रदाय अलग चीज है। बद्ध के पीछे 
चलने वाले 'बोद्ध सम्प्रदाय! या 'बोद्ध मत? के हैं| परन्तु बुद्ध ने 
भी घमाथम- निणय में अपनी बुद्धि लगाने का उपदेश दिया है। 
केवल दिशानिदृश भर कर दिया है कि “बहुजनहिताय”ः काम 
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करो और दया का आधार लो | बस, इतना उनका “मत! हे। 
आगे बुद्धि को छूट हे । 

साधारणतः “आचार' या आचरण! धर्म के भीतर 
आते हैं ओर प्रेरक विचार भी, जो आचार का निर्माण करें| 
जिन विचारों का आचार से सम्बन्ध नहीं, उनकी गिनती 'घम' 
में नहीं, 'दशन' में है। दशन-शाम्त्र भिन्न-भिन्न हैं। कोई दशन 
ईश्वर की सत्ता मानता है, काई नहीं। भारतीय मुनियों के सुप्र- 
सिद्ध छह दशनों में प्रायः आधे ईश्वरवादी हैं और आधे अनी- 
श्वरवादी । ईश्वरवादियों में भी परस्पर मत-भेद है। अनी श्वर- 
वादी भी परस्पर विवदमान हैं । कोई संप्टि-क्रम किसी तरह 
मानता है, कोई किसी तरह | इन दाशनिक तत्त्व-विचारों का 
'धर्म॑ से कोई सीथा सम्बन्ध नहों। “चोरी करना अधध है।' 
ईश्वरदादी यदि चोरी करेगा, तो वह भी अबर्मी' कहा जाएगा। 
ईश्वरवादी होने के कारण वह ॒धर्मात्मा न हो जाएगा। जीवों 
पर दया करके उन्हें सुखी रखना चाहिए! घम है । एक अनीश्व- 
वादी यदि दुखियों की सेवा में अपने को लगा देता है--गला 
देता है, तो वह 'घर्मौत्मा' कहा जाएगा | किसी भी मत-मजहब 
या सम्प्रदाय मानने वाला धर्मात्मा है, यदि वह धम का आचरण 
करता है | धम तो मानव मात्र का एक ही समभना चाहिए-- 
सब का आचार एक हे--'जियो ओर जीने दो ।' देश-काल आदि 
के अनुसार थोड़ा-बहुत परिवतन ओर बात है । धम में सब मत 
-मजहब एक हो सकते हैं ओर एक संस्कृति में अनेक मत-मजहब 
या सम्प्रदाय हो सकते हैं, होते हैं। सम्प्रदाय या मत-मजहब 
का भेद परलोक-सम्बम्धी बातों में होता हैं--ईश्वर केसा है, 
वह केसे मिलता है; इत्यादि। इन बातों का संस्कृति पर कोई 
प्रभाव नहीं पड़ता । सो, मत-मजहूब या सम्प्रदाय एक चीज है 
ओर धरम दूसरी चीज | संस्कृति इन दोनों से भिन्न चीज है । 
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हम लोगों का विश्वास यह हैं कि हम आय जन मूलतः 
इसी देश के निवासी हैँ; परन्तु पाश्चात्य विद्वान ओर कुछ 
“अपने! विद्वान भी यह कहते हैं कि आय जन वाहर कहीं स 
आए ओर यहां बस गए । वे द्रविड़ लोगों को यहां के मूल निवासी 
बतलाते हेँ। यह भेद प्रायः भाषा की प्रकृति-प्रवृत्ति के अनुसार किया 
जाता है। भारत के पूव, पश्चिम, उत्तर ओर मध्य की भाषाएँ, 
“आय भाषाएँ? कही जाती हैं। यानी पंजाबी, हिन्दी, बंगला; 
उड़िया, गुजराती, मराठी, आदि भाषाएँ आय प्रकृति की हैं ओर 
दक्षिण की भाषाएँ एक भिन्न प्रकृति की हैं| उन्हें लोग “अर्यतर 
भाषा' की संज्ञा देते हें। इस लिए कि 'अनाय भाषा' शब्द खटकने 
वाला है | किसी दाक्षिणात्य के आचा र-यवहा रकी 'अनाय' बतला 
कर देखिए कि कया कहता है! अनाय' शब्द को वह एक गाली 
समभता हे। 

खेर, मतलब यह कि 'आय' ओर “आर्य्यतर' नाम के दो 
बर्गों में भारतीय भाषाओं को रख कर यह निणय दिया गया कि 
आर्यतर (द्रविड़ या दक्षिणी) भाषाओं के बोलने वाले इस देश के 
मूल निवासी हैं और आये लोग बाहर से आकर यहाँ बस-जम 
गए । कालान्तर में आय ओर द्रविड़ लोग मिल कर एक हो 
गए । दोनों की संस्कृति एक हो गई। आचार-व्यवहार में तथा 
देवी-देवताओं की उपासना आदि में भी आदान-प्रदान हुआ | 
यों एक भारतीय संस्क्रति! बन गई;-न आरय॑-संस्कृति, न द्रविड़ 
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संस्कृति । परन्तु आय ओर द्रविड़ दोनों हैं भी। आर्य तो सभी 
हें--सब अपने को आय! कहते हैं। आये जन ही बाद में 
हिन्दू” कहलाने लगे। अंग्रेजी का सब से अच्छा पत्र मदरास 
से जो निकलता है, उसका नाम 'हिन्दू' हे--द्रविड्र! नहीं ! 
आज कल तो “्रविड्र' शब्द इसी तरह लिया जाता है; जसे 
गुजर, उत्कल आदि | एक पंजाबी जन पंजाबी भी है, आये या 
हिन्दू भी । यही स्थिति सब की हैं । 

मतलब यह कि आये चाहे वाहर कहीं से आए हों ओर 
चाह यहीं के मूल निवासी हों, वे द्वविड़ों में और द्रविड़ उनमें 
घुल-मिल गए; यद्यपि उनकी भाषा प्रकृतितः कुछ भिन्न आज भी 
है । संभ्कृत ने सब भाषाओं में एक-सूत्रता ला दी है । 

यहाँ हमें एक बात प्रसंग से कह देनी हे । वह यह कि 
आर्य और अनार्य (पारसी) पुरखों में जो एक बड़े युग तक 
संग्राम चलता गहा, उसका सुविम्दु त उल्लेख देवासुर-संग्राम' के 
नाम से वेदों में तथा पुराणां में हुआ है । परन्तु 'आयेद्रविड! 
संघप या संग्राम की चर्चा कहीं नहीं मिलती ! क्‍या कारण है ? 
क्‍या संघप हुआ ही नहीं ? एक जाति बाहर से आए और पहले 
बसी हुई जाति को पीछे घकेल कर समुद्र तक ले जाए ओर 
उसका कहीं आभास भी पुराने ग्रन्थों में न मिले, बड़े आश्चय 
की बात है | इससे भी बड़ा आश्चय यह है कि संघर्ष हुआ ही 
नहों! 

जब इस देश में आर्य जम-वस गए ओर आय-साम्राज्य 
स्थापित हो गए, तब भी कोई संघष नहीं |! जब राम जी दक्षिण 
भारत होकर लंका विजय करने गए, तब भी कोई संघर्ष नहीं ! 
द्रविड़ जन कुछ तो छेड़-छाड़ करते | यह क्या बात है कि एकदम 
कहीं कोई चर्चा नहीं ? यह विजातीयता का लक्षण तो नहीं है । 
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राम जब उधर गए, तो निःसन्देह एक दूसरी स्थिति थी । 
“5त्तरापथ” और “दक्षिणापथ' शब्द प्रसिद्ध हैं | दक्षिण-प्रदेश 
'दक्षिणपथ' कहलाता था। उत्तर भारत ओर दक्षिण भारत के 
बीच में बहुत बड़ा घना जंगल था । आज का “मध्य प्रदेश! जहाँ 
है, वहाँ भयंकर जंगल था। इस जंगल में कोल-भील आदि वन्य 
जन रहते थे। उत्तर भारत के साहसी ओर समाज-सुधार के 
प्रेमी महान ऋषि जन अपने परिवारों के साथ इन भीषण वनों 
में जा बसते थ ओर वन्य जनों को सीधे रास्ते पर लाने का 
प्रयत्न करते थे। वन्य जन इधर-उधर की आय-बस्तियों में 
लूट-पाट करते रहते थे। ऋषि जनां के प्रभाव में आकर सुधर 
भी जाते थे । जब राम जी बन गए, तो इन लागां ने कहा-- 
लेहिं न बासन-बसन चुराई, इहे हमारि बड़ी सेवकाई'-आपका 
लटा-पटा हम नहीं चुरा लेते, यही हमारी बड़ी सेवा है | यह ऋषि 
जनों का प्रभाव था । 'शबर” नाम की भी एक वन्य जाति थी ! 
इन पर भी ऋषियों का प्रभाव पड़ा था | एक वृद्ध शबरी ने राम 
का केसा आतिथ्य किया था और राम ने भी उसे किस प्रेम से 
ग्रहण किया था; सब जानते हैं | इस तरह उन वन्य जातियों को 
मानव-संस्कृति में ऋषि जन ला रहे थे; यद्यपि वे समय-समय 
पर बड़े-बड़े खतरे भी उठाते थे | 

ऋषियों को ये खतरे वन्य जातियां से बेसे नहीं आते थे, 
जसे कि राक्षसों से । समुद्र पार लंका नाम का एक बहुत बड़ा 
राष्ट्र रस समय था। वहाँ 'रक्ष-संस्कृति' थी। 'रक्ष' का अर्थ 
यही है कि रक्षा करने वाले, केवल आत्म-रक्षा करने वाले, यानी 
जो दूसरों पर आक्रमण न करें | रक्षस' तथा “राक्षस! भी 
कहलाते थे। परन्तु--ये लोग दूसरों पर आक्रमण किया करते 
थे। आज कल भी एक शब्द चल रहा है। सेनिक शक्ति को 
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'डिफेंस” अंग्रेजी में कहते ई्ैँ--आत्म रक्षा का साधन |! परन्तु 
आक्रमण दूसरों पर केसे-केसे होते दें, हो रहे देँ, सामने हुए हैं: 
सो भी देखिए ! फिर भी डिफेंसः हैँ ! इस्लाम' का 
अर्थ भी शान्ति! हे न ! इसी तरह “रक्ष संस्कृति! थी । 
राक्षस जन समुद्र पार आकर भारतीय आय-साम्राज्य को 
अपने अधीन करने के मंसूबे बाँध कर उद्योग करते थे। वे लोग 
द्रविड्ञों को नहीं छेड़ते थे । द्रविठी और लंका वासियों की संस्क्रति 
मिलती-जुलती अब भी है ओर लंका में अब भी तमलि लोग 
काफी संख्या में बसे हुए हैं। बहुत संभव है कि लंका से ही कुछ 
शान्तिप्रिय लोग इधर आ बसे हों ओर इसी लिए इन (द्रविड़ 
जनों) को राक्षस लोग उदासीन दृष्टि से देखते हों। पुराणों में 
कहीं भी उल्लेख नहीं कि दक्षिण के साथ शेष भारत का संघष 
कह्दी हुआ सुना नहीं कि द्रबिड़ों ने (शेप) भारतीयों को सताया । 

हाँ, तो लंका के चतुर और साइसी राक्षस इधर आकर 
बस जाते थे। बीच के वन्य प्रदेशों को जेसे ऋषि जन प्रभावित 
करते थे, उसी तरह ये लंकावासी (और भारतप्रवासी) राक्षस 
अपने कब्जे में लाने का उद्योग कर रहे थे | बीच का इतना बड़ा 
प्रदेश अधीन-प्रभावित कर लेने पर फिर उत्तर भारत सर करना 
तो बहुत सरल था। नासिक के इधर-उधर तो लंका के बड़े 
अधिकारी खर-दूषण ने अपने पाँव अच्छी तरह जमा लिए 
थे। वहीं से वे कार्य-संचालन करते थे। इन की श्त्रियाँ भी 
साहसी थीं, काम करती थीं । राक्षस लोग यक्ष जाति से विवाह 
आदि भी करते थे। यह भी एक बड़ा षड़यन्त्र था । अयोध्या से 
कुछ ही पृव एक यक्ष-जनपद्‌ था । वहाँ का शासक एक यक्ष था | 
उसने अपनी लड़की 'ताटका' का विवाह एक प्रभावशाली राक्षस 
से कर दिया था, जिससे “मारीच'? नाम के राक्षस का जन्म 
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हुआ । मारीच में कुछ यक्ष-(भारतीय) रक्त का भी जोर था और 
इसी लिए इसने वसी प्रवृत्ति पाई थी। रावण को इसने बहुत 
सममाया बुमाया था; परन्तु था ता गक्षस ही | खून का बढ़ा 
असर होता है। उस यक्ष-प्रदेश का शासक यही मारीच होता 
ओर इसका लड़का पूरा राक्षस हाता। परन्तु विश्वामित्र ने 
पहले यही कॉँटा निकाला | ताटका को समाप्र करा दिया और 
मारीच जान बचा भागा ! नासिक पहुँच कर गाक्षस-मण्डल में 
मिल गया | काम भी किया, जब तक “काम तमाम” राम ने 
कर दिया । 

दक्षिण प्रदेश एकदम तटस्थ था। तभी बचा रहा, नहीं तो 
राक्षस लोग पीस डालत , द्रबिडु प्रदेश से पश्चिम कुछ दूसरे 
जनपद थे, जहाँ हरि-संम्कृति' ओर ऋत्ष-संस्क्रत' थी। आज 
के महाराष्ट्र तथा सोराष्र समझिण। ऐसा जान पड़ता है कि 
'ऋश्चः नाम की प्रतिद्वन्दिता में 'हरि' नाम रखा गया । 'सोराष्र 
“महा राष्ट्र नए नाम भी इसी तरह के जान पढ़ते हैं। नक्षत्रों को 
“ऋतच्' कहते हैं। लंका के लोग प्रायः रृपष्ण-बणु हाते हैं 
ओर द्रविड़ भी प्रायः इसी रंग के । मराठों का रंग वसा नहीं 
होता, कुछ गेहुँआ सा हाता है। कदाचित्‌ इसी वरणण-दृष्टि से इन 
लोगों ने अपने को ऋतक्तः (नक्षत्र) कहना शुरू किया हा। इस 
पर पड़ोसी लोगों ने अपने का हरि! कहना शुरू किया होगा । 
सूय-चन्द्र का नाम हरि! भी है । संस्कृत में 'ऋश्चन!॑ और “हरि! 
नाम रीछों के ओर बन्दरों के भी हेँं। बाद में-या दूर के - 
लोगों न इन दोनों शब्दों का गलत अथ समझता | श्रम बढ़ा | 
इसी का परिणाम है नए नामों की कल्पना-महा राष्ट्र, सोराष्ट्र । 
जब हरि-प्रदेश ओर ऋतच्त-प्रदेश सुविस्तृत शोष आय-प्रदेश 
से मिल कर एक हो गए, ता 'महाराष्ट्र-सोराट्र! नाम ठीक ही 
हुए । राष्ट्र सं महाराष्ट्र । बहुत दित बाद कहीं से गुजर ओर 
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जाट आए ओर बस गए, ऐसा लोग कहते हैँ | ये पवतीय जन थे। 
गुर्जर लोग आगे बढ़े ओर 'गुजरात' बनाया । 

इन ऋचा आर 'हरि? ग्रदेशां पर भी राक्षस लोग 
आक्रमण करते रहते थे। अंगद-रावण संबाद भें भी इसका 
जिक्र आया है | महावली बाली ने रावण का खूब छकाया था । 
समय आया, जब राम जी के नतृत्व में ऋतच्तां ने ओर हरि जनों 
ने सदा के लिये काँटा दूर कर दिया | हरि-नरेश सुग्रीव ओर 
महान्‌ हरि-सेनापति अंगद-हनुमान ने युद्ध-ऋशल दिखाया, 
तो ऋक्ष इंजीनियरां न अपनी कला का कोशल प्रकट किया । 
परन्तु लंका देश से बेर नहों, उस व्यकि को मिटा दिया, उस 
का प्रभुत्व समाप्त कर दिया, जो बड़े बढ़ सपने देख कर संसार 
को तंग कर रहा था । उसके भाई का ही वहाँ का 'सवप्रभुता- 
सम्पन्न” शासक बना कर सदा के लिए मेत्री स्थापित कर दी । 
परन्तु हमारा यह देश सीता-हरणु के उस अपमान को नहीं 
भूला और प्रति वर्ष हम--आ्रह्मण लोग--रावण के पुतल्त में 
आग लगा कर अपनी भावना प्रकट करते हैं । 


यह आश्चय की बात है कि लंका में भी प्रायः वही संस्क्रति 
उस समय थी, जो कि भारत में, आय-जजाति में । लंका में 
भी वर-व्यवस्था थी। रावण भी ब्राह्मण था और वेदों का 
मामिक व्याख्याता था, शिव-उपासक था | जब लंका में वेद-प्रतिष्ठा 
ओर चातुबंण्य की व्यवस्था थी, तो भारत के द्रविड़ों में भी 
जरूर रही होगी । ऋतच्त तथा हरि जनों में भी व्यवस्था थी | उस 
समय संस्क्रत अन्तर-राष्ट्रीय भापा थी, जैसे आज कल अंग्रेजी 
है। परन्तु-अंग्रेजी की तरह-देश-देशान्तरां के एक विशिष्ट 
वर्ग में ही संस्कृत का पठन-पाठन था । साधारण जनों की प्रादे- 
शिक भाषाएँ अपनी थीं | संस्कृत के अतिरिक्त, देश की एक कोई 
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जन-भाषा भी ऐसी थी, जिसे देश भर के लोग समभते-बोल ते 
थे । इसे साधारणत* 'जन-भाषा! या 'मानुपी भाषा” कहते थे । 
संस्कृत द्वभाषा' कहलाती थी, जसे अंग्रेजी 'जंटिल मेन? -- 
साषा | विशिष्ट जन 'द्विजाति! कहलाते थे -सुसंभ्क्ृत जन । जब 
लंका पहुँच कर छिपे-छिपे सीता से बात-चीत करने की इच्छा 
हनुमान ने की. तो भापा की समस्या सामने आई । हमुमान की 
हरि-भाषा सीता जी न समभ सकेंगी, यह निश्चय था | साथ 
ही न हुआ था। हनुमान जी श्रपनी भाषा के अतिरिक्त, देवभाषा 
तथा भारतीय जनभापा भी जानते थे । उन्होंने साचा कि संम्कृत 
में बात करना ठीक नहीं; क्यांकि-- 

“रावणं मन्यमाना मां सीता भीता भविष्यति' 

सीता सममभेंगी कि यह राबण संस्कृत में बोल रहा है 
ओर वे डर जाएँगी। गावण भारत की जनभापषा से परिचित न 
था ओर इस लिए अन्तर-राष्ट्रीय (संस्कृत) भाषा में भारतीयों से 
बात करता था। भारत की उच्चकुलीन ख्त्रियाँ संस्कृत से अभिज्ञ 
होती थीं | परन्तु हनुमान ने संस्कृत में वातोलाप करना उचित 
न समझा ओर फिर 'मानुषं वाक्यम' का माध्यम अपनाया । 


निःसन्देह उस समय द्रविड़ों में भी वेद-सम्मान तथा 
ब॒ण-व्यवस्था की प्रतिष्ठा रही होगी । आज भी वेदों का विधिवत 
सस्वर पाठ जेसा दाक्षिणात्य करते हैं, वसा अन्यत्र कहीं भी 
सुनने में नहीं आता | बोद्ध मत ने जब भारत में वेदिक धम 
ओर वर्णाव्यतस्था की कमर तोड़ दी, तब दक्षिण प्रदेश सामने 
आया और शेष सम्पूण भारत का गुरु बना। शंकर, विष्णुस्वामी 
निम्बाक रामानुज अदि आधुनिक युग के प्रायः सभी धर्माचाय 
दाक्षिणात्य थे। इस तरह दक्षिण भारत ने देश से आनृण्य 
प्राप्त किया--इधर से उधर जो कुछ कभी दिया गया था, 
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उसका भरपूर बदला चुका दिया। देश ने दक्षिण भारत का गुरुत्व 
स्वीकार किया। श्री शंकराचाय के द्वारा प्रतिष्ठित मठ-मन्दिरों 
में अब तक दाक्षिणात्य ब्राह्मण द्वी पूजा-अर्चा करते हैं । वृन्दावन 
के श्रीरंग-मन्दिर के पुजारी भी दाक्षिणात्य (रामानुजीय वष्ण॑व ) 
ब्राह्मण ही हाते हैं। द्रविड़ां में भी ब्राह्मणों के पाँच अवान्तर भेद 
उसी तरह हैं, ज॑से उत्तर भारत में। 'पद्व गांड आर पश्च 
द्रविड! प्रसिद्ध हैं। संस्क्रत साहित्य के प्रोड़तम विद्वान जसे 
दाक्षिणात्यों में हुए हैं. वेस शेष भारत में अन्यत्र कहीं भी नहीं 
ओर उतने नहीं । आज भी यही स्थिति हे । 


परन्तु एक विचित्र बात है। इधर शेप भारत के आधु- 
निक किसी भी धमौचाय का प्रभाव दक्षिण भारत पर नहीं 
पड़ा ! कबीर, नानक आदि संम्कृत भापा से अनभिज्ञ थे; इस 
लिए उधर प्रभाव न पड़ा होगा । महाराष्ट्र ओर गुजरात के सन्त 
भी साधारण जन-भापा में ही उपदेश दते थे। बंगाल के कृष्ण 
चेतन्य देव आदि वेष्णव- आचाय अवश्य संम्कृत का माध्यम 
रखते थे; पर इनकी भी पहुँच दक्षिण भारत में न हुई! समझा 
होगा कि जो वेष्ण॒व घम्म दक्षिय से ही उबर गया, उसी की एक 
नई शाखा को यहाँ लाने की क्‍या जरूरत ! आधुनिक “आर्य- 
समाज' आदि से भी दक्षिण भारत प्रभावित न हुआ। स्वामी 
दयानन्द सरस्वती संस्कृत के विद्वान थे, वेदों के व्याख्याता थे 
परन्तु दक्षिण भारत में जो गम्भीर पाण्डित्य हे, वह कुछ और 
चीज हूँ । सम्भव है, इसी का अभिमान हो कि वहाँ किसी 
दाक्षिणात्येतर का कोई प्रभाव नहीं पड़ा । 


अपने-ग्पने ग्रन्दाजे 
आर्यो और द्रविड़ों के बारे में विद्वानों के भिन्न-भिन्न 
अनुमान-मत हैं | पहले कह आए हैं कि कुछ लोगों का मत यह है 
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के आय जन मूलतः यहीं के निवासी हैं। कुछ लोग कहते 
कि उत्तर की ओर से, कहीं से, आय लोग काकेसस' के रास्ते 
भारत में आए। बड़े-बड़े काफलां में एक के बाद एक प्रवाह 
आता रहा और पूर्वांगत आय्यों का आगे धकेल कर उनकी 
जगह बसता चला गया। आगे घकेल हुए आय जन अपनी 
बस्ती के लिए यहाँ के मूल निवासियों को आगे धकेलते रहे | 
कुछ लोग यह भी कहते हैँ कि यहाँ के मूल निवामी द्रविड़ हैं, 
जिन्हें धकेलते-बकेलते आर्या ने समुद्र-तट तक पहुँचा दिया; पर 
समुद्र में डुवाया नहीं, न समूल उच्छुद किया । 
रन्तु--जैसा कि हम पहले कह आए हैं--आय-द्रविड़ 
संघप का कोई उल्लेख-संकत हमें कहीं मिलता नहीं हे । उलटे 
सोहाह के लक्षण दिखाई देत हैं। तब हम बसे राजनेतिक या 
सांस्कृतिक रांघप की कल्पना को केसे हृदय में बसा लें ? हम तो 
देखते हैं कि द्रविड़ों ने आय-संस्कृति की बहुत सी बातें स्वेच्छया 
ग्रहण करली थीं। हरि और ऋतच्त जन भी आय-संस्क्ृति से 
प्रभावित थे | सम्भव है, यह सब अगस्त्वय आदि ऋषियों 
के सांश्कृतिक मिशन का फल है! ! लंका तक आय-संकृति पहुँच 
गई थी; यद्यपि राजनेतिक दृष्टि से मंघघथ चल रहा था। संक्षेप 
में यही कहा जा सकता हे कि आय द्रविद् संघपं को कल्पना 
पाश्चात्य विद्वानों ने किसी विशेष उद्देश्य से पेदा की और उसे 
हमारे सिर थाप दिया । 
असली चीज कुछ ओर जान पड़ती है। आये जन चाहे 
| के मूल निवासी हों ओर चाहे बाहर से आए हों; पर वे 
चारो ओर फेल्ते; इसमें सन्देह नहीं । कभी-कभी एक ही जाति 
में संस्कृत-असंस्कृत वर्ग बन जाते हैं। आज भी निरक्षर और 
असंस्क्ृत जनता की अपेक्षा शिप्ट-संस्कृत वग अपने को कुछ 
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भिन्न समझता है ओर बहुत से शिप्ट-संम्कृत जन ऐसी अलग 
वम्ती बना कर रहना पसन्द करते हैं, जहां वेसे (साधारण या 
निम्न श्रेणी के) किसी भी व्यक्ति का कोई मोपड़ा न हो ! इन 
बेचारों की बस्ती अलग पड़ जाती हू | सम्भव हैँ, भारत के मूल 
निवासियों में ही आय (शिप्ट) तथा वन्य (काल-भील आदि) के 
दो भाग हो गए हों । जसे-जस सांम्कृतिक विकास के कारण 
नगर बसते गए हां, वसे ही बसे वन ओर वन्य जन उधर हटते 
गए हों । हमारा आग्रह यहाँ यह नहीं हू कि आय जन मूलतः 
यहीं के निवासी ही हैं; बाहर से आए ही नहीं। परन्तु एक 
सम्भावना भर दी है कि ऐसा भी हो सकता हैं। आय चारों 
आर फल्ष ! 
उधर हरि तथा ऋतच्ष नाम की जातियाँ जो बमती थीं 
आर जिनका सामाजिक विकास भी म्वतंत्र रीति से होकर 
गाज-व्यवस्था आदि सब कुछ अपना था, उनके बारे में 
भी वहीं कुछ कहा जा सकता है, जो कि आरयों के एक 
भाग के बारे में ऊपर कहा गया है | सम्भव है, वन्य 
वग के ही ये दो बड़े भाग सुसंस्कृत हो कर इन दो नई 
जातियां के रूप में आगए हों। आर्यों की संस्कृति भी, कुछ 
हेरफेर के साथ उस समय के हरि ओर ऋत्ञ जनों में दिखाई 
देती हैं, जब कि हम रामायण आदि देखते हैं । 
हरि तथा ऋच्ष जनों के प्रदेशों से पृव एक भिन्न प्रकृति के जन- 
पद अवस्थित हुए | इन्हीं का इतिहासकार सामान्यतः द्वविड़! 
कहते हैं। सम्पूण भारत की आधुनिक प्रादेशिक भाषओं से 
द्रविड़ भाषाओं की प्रकृति भिन्‍न हे; परन्तु संस्कृत के कारण वे 
एक दम हमारे समीप हैं। इस भापा-भेद के कारण लोगों ने 
आर्यों में ओर द्रविड़ों में भेद किया और कल्पना की यह कि 
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द्रविड़ यहाँ के मूल निवासी हैं. ओर आय बाहर से आए। आकर 
इन्हें खदेड़ते-रगेड़ते समुद्र-तट तक ठेल ले गए ! इस कल्पना 
का कोई आधार नहीं है । 


ऐसा जान पड़ता है कि कुछ लोग दूर-दूर से इस ओर 
आए-समुद्री माग से । भाषाविज्ञान वाले कहते हैं. कि द्रविड़ 
षाओं में कुछ ऐसे तत्त्व हैं, जो आस्ट्र लिया तक की भाषा में 
पाए जाते हैं ! सम्भव है, वहीं से साहसी लागां के काफले चल 
हों ओर उन में से कुछ लंका में बस गए हों. कुछ समुद्र पार 
आ कर इस देश में बस गए हां। ये ही द्रविड़ हूं | द्रावड़ लोग 
लंका की अपेक्षा भारत के इस दक्षिणो अंचल पर अधिक सुख 
का अनुभव करते थे | अपनी स्वतन्त्र बस्तियां बना ली थीं ओर 
समाजिक जीवन का विक्रास कर रहे थे। लंका में भी द्रविड़ 
बसे हुए थे; इस परिचय या आत्मीयता के कारण लंका के 
राक्षस इन्हें सताते-छेड़त न थे | यह भी ख्थाल हागा कि ये तो 
हमारे समीप ही हैं, चाहे जेसे अधिकार में किए जा सकते हैं । 
सम्भव है, यह सोचा हो कि ये लोग अपने ही हैं ओर जरूरत 
पड़ने पर भारत के विरुद्ध इन से काम लिया जा सकता है। 
उस समय राजनिति की ऐसी बातें चलती रहती थीं। राम जी 
तो पिता की आज्ञा से बन गए थे, निवासित हाकर; परन्तु 
राजनीतिज्ञ राक्षसों ने समझा कि यह एक चाल हैं! पिता ने 
एक चाल चली है ओर वन में राक्षसों की गति-विधि समाप्त कर 
के लंका की ओर राजनेतिक नजर की जाने का उपक्रम हैं। इसी 
लिए खर-दूषण ने अपनी बहन ( शुपंशखा ) को भेज दिया था 
कि जा कर विवाह कर लो ओर सब भेद जाकर ले आओ | राम 
जी भी सब समभते थे। लक्ष्मण ने नाक-कान काट कर एक 
चेलेंज भी दे दिया था | स्त्री को-जहाँ तक हा सके-मारना न 
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चाहिए बस आर्य-विधि थी। रावण से इस चेलेंज को स्वीकार 
कर लिया और सीता का ले जाकर एक जगह केद कर दिया । 
चेलेंज था कि हिम्मत हा ता ल जाआ। ओर कोई बात न थी | 
प्रतिपक्षी का लाक-हृष्टि में गिरा कर भो अपने पक्ष में समश्न 
लिया जाता हूँ । वसा ही कुद् हुआ हो गा, वसा ही लिखा 
गया आर उसी के आधार पर रावग-दाह यहाँ हाने लगा । 

खर, मतलब यह ह कि द्रविड़ जनों का लंका के राक्षस 
न छेड़ते थे; यद्यपि हरि तथा ऋचक्त जन सताए जाते थे। ये 
भारत के मूल निवासी समझ कर ही सताए जाते हों गे कि यदि 
भाग्त से युद्ध हुआ, तायथ लाग अपनों का ही साथ दें गे । इन 
दीलों उप-जातियों पर पहल अधिकार जमाकर, तब शेप भारत 
को छेड़न का विचार हो गा । 

परन्तु बीच के घने सुविस्तृत जंगलों में वन्य ( शबर. 
कोल. भील, आदि) भी रहते थे। यद्यपि सुसंग्कृत आय जनों 
से ये दूर पड़ गए थे, बुरा भा मानते थे, लूट-मार भी करते थे: 
परन्तु फिर भी अपनापन निभाते थे । राक्षस लोग इन्हें अपनी 
आर करना चाहते थे--उद्योग कर रहे थे; प्रत्येक बन में अपने 
शिविर बना रखे थे। उघर भारतीय ऋषि जन भी इन्हें सुशि- 
ज्षित कर के सभ्य नागरिक बनाने का उद्याग कर रहे थे! इसी 
बीच राम जी वन पहुँच गए ! 

जब राम जी वन को चले, तो लोगों ने समझाया कि 
दक्षिण के वनों में मत जाइए ! राक्षसों के उपद्रव के कारण 
दक्षिण दिशा को लोग “मृत्यु की दिशा! कहने लगे थे! कहते 
थे उधर मु ह मत करो, उधर को ओर पाँव मत बढ़ाआ ! 


परन्तु खतरे से कब तक ओर कहां तक डरा जाए ? खतर 
को दूर करना ही अच्छा । “निसिचर - निकर नारि नर चोरा !' 
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राम जानते थे कि राक्षस लोग वन में आय स्त्री-पुरुषों का अप- 
हरण कर लजाते हैं। सीता जी साथ थीं। फिर भी, वे दक्षिण 
की ओर मुड़े | प्रयाग से कुछ आगे चित्रकूट है । यहाँ का वन 
कम खतरे का था। जहाँ आजकल कटनी-जबलपुर-सागर-इटा- 
रसी आदि हैं, वहाँ भयंकर बन था। यहीं के बनवासियों में 
आय ऋषि तथा राज्षस जन अपना-अपना काम करते थ। जब 
राम चित्रकूट पहुँच कर कुछ दित टिके, तो राक्षसों के उपद्रव 
बढ़ गए ओर कुछ ऋषियों ने राम जी से कद्ठा कि जब से 
आप आए हैं, तब से राक्षसों के उपद्रव यहां बढ़ गए हैं; इस 
लिए हम अब अन्यत्र कहीं जाकर बसेंगे | ऐसे लोग सपरिवार 
चले गए थे; परन्तु साहसी ऋषि वहीं बन रहे थे | कुछ दिन 
बाद राम जी ओर आगे बढ़ गए ओर हं।त-होते (खंडबा-भुसा- 
वल आदि के भूभाग से) पंचवटी-नासिक के ज्षेत्र में जा पहुँचे, 
जो कि राक्षस-मण्डल का प्रमुख केन्द्र था। फिर वह सब कुछ 
हुआ, जिस का वरणुन रामायण आदि में हैं । 

राम जी ने वन-वासियों से मित्रता की, ऋक्त तथा हरि 
लोगों को मिल्रा कर लंका पर चढ़ाई की | लंका पर अधिकार 
न करके वहाँ के राक्षसों को भी मित्र बना लिया । सम्पूर्ण भारत 
में एकता हुई-एक संस्कृति | द्रविड़ भी मिल गए; यद्यपि भाषा 
उनकी आज तक अपनी ही है । न ऋच्ञ संम्क्ृति, न हरि-संस्कृति, 
न द्रविड़ या आय-संस्क्रृति; सब मिल कर एक | सब 'हिन्दृ! । 
यों एक सुविशाल हिन्दू जाति का निर्माण हुआ; यद्यपि 'हिन्दू? 
नाम बाद में मिला | एक चीज बन गई नाम तो बनते-बदलते 
रहते हैं । राम का यह काम इतना बड़ा समभता गया कि सम्पूर्ण 
देश ने उनके आगे सिर झ्ुकाया ओर आज भी आप चाहे 
जहाँ- जय राम जी की' -- सुन सकते हैं। सबत्र राम की 
वन्दना है । 
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आय, द्रविड़, हरि, ऋत्ष ओर काल-भील ही नहीं, पुराने 
समय के यक्ष, गन्धवं, नाग आदि ने भी (राष्ट्रीयता के सूत्र में 
म्वेज्छुया आबद्ध होकर) इस महान हिन्दू जाति का निर्माण 
किया; यद्याप अपनी अपनी उपासना तथा प्रादेशिक या वर्गीय 
रीति-रिवाज आदि प्रथक्‌ भी बनाए रहे । 

संसार में एक-एक लाख की आबादी के भी राष्ट्र हैं ओर 
इस से भी कम के ! भारतवप एक ऐसा महान्‌ राष्ट्र हैं, जिस का 
निर्माण प्राचीन काल में विभिन्न न जाने कितने तत्त्वों से हुआ 
है ! शासन तथा मत-सम्प्रदाय की दृष्टि से प्रथक-प्रथक्‌ वे सब 
तत्त्व सांस्कृतिक दृष्टि से एक हो गए । यां एक “महाजातिः या 
ग्रांड नेशन! का निर्माण हुआ | कदाचित्‌ यही सोच कर भार- 
तीय स्वातंत्र्य के प्रतिष्लापक श्री सुभाषचन्द्र बास ने उस राष्ट्रीय 
भवन का नाम “महाजाति-सदन' रखा था, जो कि आज भी 
तदृवस्थ रूप में स्ड़ा गो रहा है --श्री सुभाष चन्द्र बोस के 
वियाग में तड़प रहा है ! 

यक्ष, ऋच्ष, हरि आदि की तरह नाग आदि अन्य जनों 
के भी प्रदेश थे. शासन थे | 'नाग” का अथ हे-'पहाड़ी!। 'नग!' 
माने पहाड़, वहाँ के लोग "नाग? । नाग-कन्याओं की सुन्दरता 
का जो वन है, उसे आप आज भी पव॑तीय प्रदेशों में प्रत्यक्ष 
कर सकते हैं। नाग जन भी सुविशाल महाजाति में घुल- 
मिल गए । 

जाग! से नागा! भिन्‍न हैं। 'नागा' शब्द “'नग्न' से 
निष्पन्न है। नंगा' विशेषण हे और “नागा” एक समुदाय का 
वाचक है । जंगल में, पहाड़ों पर रह कर वसा ही जीवन बिताते 
हैं-नग्न या अद्ध -नग्न अवस्था में रहते हैं. वे “नागा!। भरा- 
रत की पूर्वोत्तर सीमा पर नागा-आबादी है। अब नागा-प्रदेश 
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में प्राचीन काल का वह वन्य जीवन भी है, जिसकी कथाएँ हम 
पुराणों में पढ़ते हैं आर साथ ही कुछ लोग वहाँ इतने शि- 
ज्षित भी हो गए हैं कि किसी भी सभ्य समाज में आसन पाते 
के अधिकारी हैं | अपने उस कदीमी ग्हन-सहत ओर रीति-रि- 
वाज को ये गब के साथ अपनाए हुए हैं और इसी लिए शेप 
भारतीय जाति से प्रथक्‌ दिगाई देते हूँ | परन्तु कभी न कभी 
ये भी सुसंम्क्त भारतीय वन जाएँगे । 





(३) 
पाकण्टणः आदि 


हम पिछले परिच्छेद में कह आए हैं कि सांस्क्रतिक 

एकता स एक महान जाति का निर्माण केस हुआ ! कहने को 
यह इतनी जल्दी कह दिया गया और आप दस मिनट में ही 
वह सब पढ़ गये होंगे; परन्तु वह उतना बड़ा ओर वेसा महत्त्व- 
पशु काम सका वर्षा में नहां, हजारां वर्षा में जा कर पूरा हुआ 
गा । किसी संस्कृति का निर्माण हान में ओर उसका उस तरह 

वेच्छा-प्रसार हान में समय लगता हू । 

एक जाति में सब तरह के मत आए वग रहते हैं; यह 

सब जानते हैं। शासन-प्रबन्ध की दृष्टि सं अनेक जगह बिखरे 
हुए लोगां में भी सांन्‍्छतिक एकता रहता है, रह सकती है । लंका 
मं राक्षस -राज्य ओर दक्षिण म॑ द्रविड्ू-गाज्4, उधर हरि-राज्य 
ओर ऋत्ष-राज्य, कहीं यक्ष-राज्य, और कह नाग- राज्य | इधर 
उत्तर भारत में सूर्यवंशीय ओर चन्द्रवंशीय जक्षत्रिय-राज्य | यों 
एक संस्कृति और एक जाति बन जाने पर भी शासनिक एकता 
न थी | कभी-कभी एक दूसरे पर चढ़ाई भी कर देते थ। कभी 
कोई पराक्रमी बहुत से राज्यों पर अपना अधिकार जमा कर 
छोटा-मोटा साम्राज्य बना लता था। इस तरह तलवार के जार 
से बनाए हुए साम्राज्य कभी छिन्न-मिन्न भी हो जाते थे। ऐसी 
स्थिति में बाहरी आक्रमण संभावित ही हैं। लोगों ने आक्रमण 
किए। शक-हूण आदि न जाने कितनी बाहरी जातियों ने इस 
देश पर आक्रमण किए | संगठित मुकाबला न हो सकने के कारण 
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वे घुस आए और बहुतों ने यहाँ बहुत दिनों तक शासन किया । 
चू कि यहाँ कोई एक ही मजहब रखने की कट्ररता न थी - मज- 
हबीपन न था - सब लोग स्वतंत्रता से चाहे जा मत मानते थे, 
या नहीं मानते थे; इस लिए कोई साम्प्रदायिक संघघ न हुआ | 
बाहर से विजेता के रूप में समय समय पर आए हुए शक-हण 
आदि इसी हिन्दू जाति में खप-मिल गए। काई क्षत्रिय. काई 
ब्राह्मण, काई वश्य और काई लुद्ाार-बढ़ई आदि बन गए । उन्हें 
किसी ने कभी शुद्ध! कर के किसी वदिक या अवंदिक सख्रम्प्रदाय 
में नहीं मिलाया; वे स्वयं मिल गए। कितने ही विदेशी शासक 
यहाँ के 'भागवत' सम्प्रदाय में मिल गए थ। प्राप्र शिलालखों में 
उनके लिए “महाभागवत' विशेपण बड़ ही गवे स दिया मिलता 
है । आगे चल कर तो यह भी सब भूल गए कि हमारे पुरखे 
शक थे, या हूण ! सब हिन्दू-न कोई शक है न हर । 


अमरीकी 'नेशन? बने अभी बहुत दिन नहीं हुए हैं; इस 
लिए वहाँ के लोगों को मालूम है कि हम अंग्रेज पुरखों के वंशज 
हैं या स्पेन, जमन इटली; फ्रांस आदि के रक्त से हैं । यह जानते 
हुए भी अपनी नई जाति का उन्हें अभिमान है; यद्यपि अंग्रेजी न- 
स्‍ल की प्रमुखता केकारण वहाँ अंग्रेजी भापा और कुछ अंग्रेजियत 
की छाप हे । यह सब को स्वीकार है। फ्रांस, स्पेन, या इटली 
आदि की नम्ले यह नहीं कहती कि हमारी (फ्रांस आदि की) 
भाषाएँ भी यहां चली चाहिए। उन सबने एक प्रथक्‌ जातीयता 
या राष्ट्रीयणा का निर्मोण कर लिया है। कालान्तर में लाग भूल 
जाएँगे कि हम किस (दूसरे) देश के वंशज हैं। वेसा कहना 
“सममना उन्हें सह्य भी शायद न होगा। परन्तु वहाँ के मूल 
निवासी (नीग्रो) लोगों को वे आज भी प्रथक्‌ समभते हैं ओर 
शायद बहुत दिनों तक समभते रहें। हमारे देश में वेसा या 
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उतना भेद-भाव कभी नहीं गहा। रामायण आदि की कथाओं 
से भी स्पष्ट है । सम्भव हे - जेसा कि हम पीछे कह आए हें-- 
भारत के कोल- लों को यहाँ का मूल निवासी कहना ओर आर्यों 
को बाहर से आए हुए बतलाना एक भश्रमात्मक कल्पना ही हो 
ओर इसी देश के मूल निवासी नागरिक (शिष्ट, आय) तथा 
तदितर (वन्य, जंगली); इन दा भर्दा में विभक्त हो गए हो ! जो 
नागरिक बन्धनन्यवस्था पसंद नहीं करते, वे जंगल में रहेंगे 
ही और जो वन्य जन संस्कृत होंगे, वे बस्ती बसा कर एक जगह 
सहयोगपूवक रहेंगे ही | बस्तीदारी का जीवन ही संस्क्रित-विकास 
का मूल हैँ | नागरिकता, बम्तोदारी का जीवन, आयत्व एक ही 
चीज है । सो, आदि काल में इस देश के निवासी जीवन-भेद 
के कारण दो भागों में बैंट गए हों; यह आश्चय की बात नहीं | 
इसके विपरीत, यह मान लेने पर भी कि आये बाहर से इस 
देश में आए, स्थिति में कोई परिवतन नहीं । इस देश के तथोक्त 
मूलनिवासियों के साथ आर्या ने बसा हिंसात्मक वतांब नहीं 
किया, जैसा कि अमरीका में आज नीग्रो लोगों के साथ किया 
जाता है। जो कोल-भील नागरिक-जीवन रवीकार कर लेते थे, 
उन्हें सब सिर-माथे लेते थे । सुप्रसिद्ध रानी दुरगांवती एक क्षत्रिय 
-कन्या थी, जिसने अकबर से लोहा लिया था। उसका विवाह 
एक गोंड शासक से हुआ था, जिसकी राजघानी जबलपुर के 
पास (गढ़ा मांडला) थी। गोंड एक वन्य वर्ग, जिसे इतिहासकार 
भारत का मूल निवासी मानते हैं | गोंड शासक से विवाह-संबन्ध 
कर देने से किसी ने उस क्षत्रिय शासक का बहिष्कार नहीं किया 
था | अमरीका में फोई 'शिषप्टर” किसी नीग्रो को अपनी लड़का 
ब्याह दे, तो उसकी दुर्दशा हो जाए ! 

इसी तरह ब्राह्मण, वेश्य, या अन्य वर्गों में वन्य बर्ग 
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स्वतः खप जाते थे। इसी लिए ब्राह्मणां के, ज्षत्रियों के, बेश्यों के 
ओर अन्य लोगों के वर्ग बहुत-बहुत भेदों में विभक्त हैं। इसी 
तरह बाहर के लोग (शक-हूण आदि) मिल गए । 

यह मिलन अत्यन्त स्वासरस्य स हुआ; न काई जार-जुल्म 
न कोई प्रतिबन्ध ! बात बहुत स्पष्ट ओर विवाद-रहित है; इस 
लिए इसे अधिक विम्तार स कहने की जम्ब्रत नहीं | अन्य लागां 
ने बहुत विस्तार से सब लिख भी दिया है ! 

इस प्रकरण को हम भारतीय संस्कृति का 'द्वितीय युग 
कहते हैं। बाहर से लोग शासक बन कर, तलवार के जार से 
आए आर हमारी संम्कृति में मिल कर परगाये न रह--हम सच 

एक हो गए | 

शक-हण आदि विजातीय तत्त्वां न जब भारतीय संस्कृति 
अपना ली, तब उन के साथ काई भद-भाव का बतांव नहीं हुआ | 
परन्तु जा लाग शासक के रूप में आकर विदशा संस्कृति का ही 
माह बनाए रहे. उन (विजातीय या अराष््राय) तत्वों का मिलन 
केसे हो ? कोई मनाही न पहले कमी था, न अब है | फिर भी 
हजारों वर्षा से बसे हुए लागों ने इस देश की संस्कृति नहीं 
अपनाइः प्रत्युत मजह॒ब के नाम पर इस देश के भी करोड़ों 
व्योक्तियां की उसी (ब्िदेशी) रंग में रँग दिया ओर एक सिर- 
दद सदा के लिए पेदा हा गया | इस का वर्णन अगले परिच्छेद 
मंहागा। 

जो वन्य जन लूट-मार छोड़ कर नागरिक बन जाते थ, 
उन्हें भी बराबर का सम्मान मिलता था। एक लुटेर भील 
ने जब, ऋषियां का संग करने से, अपने संस्कार ठीक कर लिए, 
तो स्वयं ऋषित्व प्राप्त कर लिया । आदि-काव्य ( रामायण ) के 
रचयिता महर्पि वाल्मीकि भील ही थे और वन में रह कर लूट- 
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मार किया करते थे। बाद में उन्होंने केसा पद प्राप्त किया ? 
द्वापर के वाल्मीकि भंगी थे ओर उन्हें ऐसा सम्मान मिला कि 
सभी ऋषि-मुनि फीके पड़ गए ! वे काम तो अपना” ही करते थ; 
पर उनका जीवन बहुत ऊँचा था । श्रीकृष्ण ने तब तक युधिप्ठिर 
का 'राजसूयः यज्ञ पूण घोषित नहीं किया, जब तक ससम्मान 
वाल्मीकि को आमंत्रित न किया गया । उन्हें राजकुल ल आन 
के लिए स्वयं अजुन को उन (वाल्मीकि) के घर जाना पड़ा था 
और उन के लिए विशेष रूप से खास द्रौपदी का भोजन बनाना 
पड़ा था। श्रीकृष्ण का निदेश हो ऐसा था। वाल्मीकि के पधारन 
पर ही यज्ञ पूण हुआ' घापण श्राक्रृष्ण ने की । 

जा लाग बन में रह कर लूट-मार करते रहते थ, वे 
अलग थे ही | उन के भी साधारण समाजिक नियम थ । तीर- 
न्दाज एस थे कि गाण्डीबधारी अजुन का भो लूट लिया था ! 
लुटरों का गस्त्रधारी कोन शासक बनाना पसन्द करे गा ? इसी 
लए एक बहुत बड़ लुटेरे व। का एक बालक जब बहुत बढ़ा 
तीरन्दराज बन गया, ता उसका अँगूठा कटवा लिया गया था-- 
उसे शक्तिहीन कर दिया गया था | 





(४) 


मुसलमानों के आक्रमण 


राष्ट्र सांस्कृतिक दृष्टि से एक, परन्तु शासनिक दृष्टि से 
बिखरा हुआ था; यह बात हम पीछे कह आए हैं। कुछ आगे 
चल कर शासनिक एकता भी आने को हुई, छोटे-छोटे राजाओं 
पर अंकुश कर के साम्राज्य बनने की स्थिति आई | बहुत दूर तक 
शासन एक हुआ। परन्तु साथ ही एक नई बीमारी भी घुस 
आई । बौद्ध मत की “अहिंसा? का भूठा महत्त्व बढ़ा ! अहिंसा- 
बाद के नाम पर देश में कायरता आगई | लोग तलवार देख 
कर सिर आगे कर देने लगे--जसी भेड़ की अहिंसा होती है ! 
सम्राट अशोक ने जो अहिंसा-त्रत लिया ओर अपनी सरकार को 
अहिंसा-प्रचारक मिशन बनाया, तो दूर-दूर तक बात फेल गई | 
किसी भी अच्छे भाव या काम का नाम लेकर ढोंग फेलता है- - 
फेलाया जाता है। सम्राट अशोक के अहिंसा वाद का भी यही 
हुआ । आगे चलते-चलते युद्ध-भावना से एकदम वराग्य हो 
गया | भय पेंदा हो गया, जिसे अहिंसा तथा सहनशीलता का 
नाम दिया गया। किसी भी वृत्ति के अतिरेक का या अतिशय 
महत्त्व-ख्यापन का यही परिणाम होता हूँ। किसी समय शत्रुओं 
का मुकाबला करने के लिए ऋषियां ने आग को उपासना पर 
जोर दिया था। अग्निमीडे' वेद का प्रथम वाक्य है। ठंढे 
मत पड़ जाओ। देवासुर संग्राम का समय था। ऋषियों ने 
अपनी सन्‍्तति को युद्ध-प्रिय बनाया-शत्रुओं का (बाहरी आक्रमण 
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का) सामना कर के आत्म-रक्षा करने के लिए | आगे चल 
कर यही भावना विकृत हो गई । लोग आपस में ही 
लड़ने-मरने लगे। छोटे-छोटे राजा लोग आपस में लड़ते- 
मग्ते ग्हते थे | प्रवाद था--युद्ध में आमने-सामन कट- 
कट कर मर जाने से स्वग मिलता है | प्रजा को यों कटबाते 
गहते थे--आपस। ईर्ष्या-द्वप के कारण। प्रजा को पशु समझ 
रखा था। बढ़-बड़े यज्ञ करते थे, अपना वेभव ग्रदशित करने के 
लिए। धर्म के नाम पर पशु-संहार होता था। ऐसे समय में 
बुद्ध भगवान पेदा हुए ओर उन्‍्हों ने अहिसावाद का प्रचार 
किया | बुद्ध स्वयं राज-कुमार थे ओर सब कुछ छोड़ आए थे, 
इस लिए बड़ा नाम था, बड़ी प्रतिष्ठा थी। नेपाल की तराई 
से लेकर इधर भारत के बढ़े भूभाग में छोटे-छोटे गणराज्य 
श्रत्रियों के थे। ये आपस में लड़ा करते ये | परन्तु बुद्ध भगवान्‌ 
की सब इज्जत करते थे। “यथा राजा तथा प्रजा'। राज-सम्मान 
जिसे प्राप्त हो, उसे प्रजा मानती ही है; फिर भगवान बुद्ध तो 
सवस्वत्यागी महात्मा थे। राजा-प्रजा सब उन की वन्दना करते 
थे | उस समय श्रहिंसावाद की जरूरत थी | उसी पर बुद्ध ने सब 
से ज्यादा जोर दिया । कहाँ तक अहिंसावाद की सीमा है, कब 
तलवार पकड़ना धम है; इस का जिक्र वे न करते थे। यहीं 
श्रीकृष्ण के कमयोग से भिन्‍नता आगई। गीता में एकाद्रिता 
नहीं है--यथास्थिति बुद्धि का उपयोग करने का उपदेश है । खेर, 
भगवान बुद्ध अपने मांग पर बढ़े। उन्हों ने ऐहिक सुख-भोग 
छोड़ देने का क्री उपदेश दिया, जब कि गीता में नियंत्रित और 
सन्तुलित सुख-भोग का उपदेश है । इस एकाज्लिता का जो परि- 
णाम हुआ, उसकी चर्चा अभी की जाएगी। यहाँ इतना समम 
लीजिए कि बुद्ध भगवान्‌ के सामने ही, उन के परम प्रिय शिष्य, 
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उन गणराज्यों के शासक आपस में लड़ते मरते थे-प्रजा को, 
सेना को गाजर-मूली की तग्ह कटवाते रहते थे । बुद्ध को मानते 
श्र. उनकी अहिंसा के गीत गाते थे ओर व्यवहार में ऐसे थे । 
दृग क्‍यों जाते हैं, महात्मा गान्बी के युग में ता हम सत्र जी ही 
गहे हैं। उनके 'सत्याः तथा 'अहिसा' के सिद्धान्त इस देश में 
कितने चले ? उनके सामने हो क्‍या दशा था देरा की ? वह सब 
इन के अन्तिम भाषणों में मौजूद है | जन्म भर अहिंसा का 
प्रचार करके महात्मा जी ने लागां को मरते-कटते देखा ! फिर 
भी सब “महात्मा गान्वी की जय' बालते रहे। उनको मान्यता 
में कमी नहीं आई।! की स्थिति है। साक्षन्‌ हिंसा उन के 
सामने आ खड़ी हुई ओर उस ने भो हाथ जोड़ कर उन्हें प्रणाम 
किया, उस के बाद अपना काम ! इस हिंसा का मुकाबला हिंसा 
ही कर सकती थी । यदि प्रबन्ध होता, विधि-सम्पन्न शक्ति मुका- 
बले पर होती, तो वह दुघटना केसे होती ? सभी स्थितियों में 
अहिंसा हिंसा को रोक लगी, इस हढ़ मान्यता ने धोखा दिया। 
सवत्र अहिंसा से काम नहीं चलता है। भेड़िया कभी भी अहिं- 
सावाद के आगे सिर न क्रुकाए गा । एक व्यक्ति की बात ओर 
है। भगवान्‌ बुद्ध या महात्मा गान्बी एकानत अहिसावाद का 
पालन कर सकते हैं; परन्तु साधारण जन के लिए वह चीज 
वेसी नहीं है। राष्ट्र का एकदम अहिंसावादी हो जाना ओर भी 
बुरा | भेड़िया तो चाहता है कि भेड़ सदा अहिंसक रहे, आपस 
में भले ही पेने सीगां का उपयोग उछल-डउछल कर करती रहे | 
सम्राट अशोक के बाद अहिंसा के गीत भर रह गए ! 
सम्राट कनिष्क बोद्ध थे, पर वेसे एकान्त-अहिंसावादी नहीं | 
अपना साम्राज्य दूर तक फेला लिया था। सम्राट हष ऐसे अहिंसा- 
वादी बोद्ध हुए कि व्यवहार में साक्षान्‌ हिंसा के अवतार | एक 
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प्रतिक्रिया थी ! जनता बबस ओर कायर हा गई । 

मौका पा कर विदेशियों ने आक्रमण शुरू किए ! सब से 
पहला आक्रमण सिन्ध पर “मुहम्मद विन कासिम! ने किया । 
उस समय बोद्द मंत्र पंजाब ओर सिनन्‍्ध तक ही नहीं, आगे 
अफगानिस्तान तक पहुँच चुका था। सिन्ध में बोद्ध जनता ही 
अधिक थी। शासन एक ब्राह्मण के हाथ में था, जिसका नाम 
'दाहर' था। दाहर न बड़ी बहादरी से ग्ाक्रमण का मुकाबला 
किया और वह उसी युद्ध में वीर-गति का प्राप्र हुआ । उसके 
कुटुम्ब ने भी अपनो आहुति दे दी | सेना शिथिल हो गई ! जनता 
अहिसावादिनी थी ! देश के अन्य शासक तमाशा देखते रहे ! 
सिनन्‍्व पर विदेशी कठ्ज़ा हीं गया। इसके बाद उधर से होने 
वाल किसी भी आक्रमण का मुकाबला सीमान्‍न्त में किसी ने 
नहीं किया ! पंजाब को रोंदते हुए आक्रमणकारी सीधे कुरुक्षेत्र 
तक बधड़क चले आते थे ओर देहली स कुछ दूर रोके जाते थे। 
जब देहली के समीप तक शत्रु घुस गया, तब मकान में घुसते 
कितनी देर ! रोकना चाहिए था सुद्रर सोमान्त से भो परे | 
परन्तु यहाँ तो इस लोक से कोई मतलब ही न था ! 

अहिंसा, दया ओर क्षमा का आंवचारित अतिरेक तो 
दे खए - प्रसिद्ध है कि विदेशी आक्रमण॒कारी कई बार परास्त 
कर के प्रथ्वीराज के सामने कंदी के रूप में उपच्थित किया गया 
ओर मूख नरेश ने बार-बार उस आततायी को क्षमा-दान देकर 
वापस अपने देश चले जाने दिया । वह समभ गया था इस देश 
की बुद्धि को, बार-बार आक्रमण करता रहा। जानता था कि 
छोड़ दिया जाऊँगा और कभी तो विजय होगी ही । प्रथ्वीराज 
तो भगाई हुई कामिनी (संयोगिता) के साथ महल में रँग-रेलियाँ 
करता था, सेना कटती-मरती थी । हिम्मत टूट गई | कहाँ तक 
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मरो-मारों ओर क्यों ? फल क्या ? शत्रु को फिर छोड़ दिया 
जाएगा ! बहाने के लिए कुछ गोएँ सामने खड़ी कर दी गह। 
सेना को आड़ मिल गई। “हम गाली नहीं चल<ँगे, गोएँ मर 
जाएँगी ।? मुहम्मद गोरी आ घमका, प्रथ्वीराज को पकड़ ले 
गया और आखें निकलवा कर दुदरशा की | देश हजार वे के 
लिए पराधीन हा गया ! 

सामने गाोएँ खड़ी कर देने की कथा मन-गढ़नत जान 
पड़ती है । वम्तुतः फोजी हार था | गाएँ तो भगाई भी जा सकती 
थीं-भाग भी सकती थीं। उतनी गोएँ एक ही जगह उस तग्ह 
खड़ी कंसे रहीं ? अपनी पराजय-जन्य बेइज्जती का यां कहानी 
बना कर कम किया गया । यदि घटना सच भी मान ली जाए, 
तो भी प्रथ्थीराज दाषी है। सेना साच सकती है कि व्यथ हो 
इतनी गोाएँ आर बाद मं इतनी सेना काटने कटवान से लाभ 
क्या, जब कि फिर शत्रु को माफ कर देना निश्चित है ! 

कुछ भी हो, देश पराधीन हुआ | इस पराधीनता में 
हमारी 'घमंप्रियता' ओर 'डदारता? भी कारण है । बाहर वालां 
ने सुन॒ रखाथा कि भारत में साम्प्रदायिकता नहीं हू, किसी 
एक सम्प्रदाय या मत-मजहब से देश बंधा हुआ नहीं हैं आर 
सभी सम्प्रदायों के सन्त-महात्माओं की वहाँ मान्यता मिलती 
है | इस वृत्ति का विदेशियों ने लाभ उठाया | कहते हैं, मुहम्मद 
गोरी के प्रथभ आक्रमण से काफी दिन पहले ओऑलिया 
मुईनुदीन चिश्ती नाम के पहुँचे हुए. फकीर ने भारत आकर 
अजमेर में अपना डेरा जमाया। बड़ी मान्यता हुई । चिश्तो 
साहब साधारण फकीर न थे। इतिहासकार बतलाते हैं कि 
फिर चिश्ती साहब यहाँ से चले गए थे और मुहम्मद गौरी के 
प्रथम आक्रमण के समय, उसी के साथ, पुनः भारत आए थे। 
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इनकी दरगाह अजमेर में बनी है, जहाँ प्रति वष धूमधाम से 
मेला लगता है और पं० जवाहरलाल नेहरू तक उसके सामने 
घुटने टेकते हैँ। बड़ी मान्यता है। हम यह नहीं कहते कि 
चिश्ती साहब ने या उनके दल के (देश में बिखरे हुए अन्य 
फकीरों) ने भेदियेपन का काम किया। वे तो फकीर थे ! उन्हें 
इस दुनियादारी से मतलब क्या |! परन्तु तो भी, कुछ लोग कुछ 
आर समभते हैं। इनकी समझ की काट करने को हमारे पास 
कोई खास तक-तलवार नहीं है । रावण ने भी महात्मा बन कर 
ही धोखा दिया था ! कुछ परम्परा ही चली आ रही है । यदि 
ओर कुछ न समभा जाए, ता इतना तो निश्चित हे कि इन 
मुसलमान फकीरों ने कुछ 'सांस्कृतिक' काम तो किया ही होगा । 
यह भी कुछु कम नहीं है ! 
मजहवी संस्क्रति 

इस देश पर भिन्न-भिन्न देशां के मुसलमानों ने आक्रमण 
किए और सफल होकर यहाँ अपनी ही संस्कृति के साथ बख कर 
राज करते रहे | इन सब देशों की संम्क्ति एक नहीं, भिन्न-भिन्न 
है । अरब, ईरान, अफगानिस्तान आदि की अपनी-अपनी 
संस्कृति है; यद्यपि अरबों के आक्रमण से परास्त द्वोकर राष्र के 
राष्ट्र मुसलमान हो गए थे। तो भी तुक-संस्क्रति, अरब-संस्क्ृति 
ओर ईरानी संस्कृति आदि रहीं, सवत्र 'मुस्लिम संस्क्रति' नहीं | 
परन्तु भारतवप में “मुस्लिम संस्कृति! का निर्माण हुआ--एक 
मजह-नी संस्कृति | इसका कारण दें । 

इस देश में आकर विदेशी शासक अपनी भाषा तो न 
भूलते थे; पर यहाँ को भाषा भी उन्हें सीखनी पड़ती थी। 
कालान्तर में, उनकी सन्तति-प्रसन्‍तति अपने उन 'मूल' देशों की 
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भाषा भूल जाती थी। मातृभाषा के रूप में बह न रहती थी, 
पढ़-लिख कर सीखने से आती थी। इस देश की भापा स्वतः 
सब सीख जाते थे | फिर अनेक देशों के मुसलमानों का जमघट 
हो गया, तो सबको एक भाषा की ओर अधिक जरूगत । फलत: 
इस देश की भाषा (हिन्दी) उन्होंने अपना ली; पर उसमें अपने 
मूल देशों के सांस्कृतिक शब्दों का प्रयोग करते रहे ओर फारसी 
लिपि में लिखने लगे; जेसे कि बाद में अंग्रेजों न इसी भाषा 
के लिए रोमन लिपि चला कर काम निकाला ओर 'रामन 
हिन्दुस्तानी! नाम दिया । यह हिन्दी का मुसलमानीकरण आगे 
चल कर <“उदूं! नाम से प्रसिद्ध हुआ । 
जेस इस देश के लोगों का मुसलमान बना कर उनका 
रंग-रूप ओर नाम बदल दिया जाता था. वही म्थिति भापा की 
भी हुई । एक ही भापा के दा रूप हा गए; क्याक संस्करात-भद 
था। राष्ट्र न सामूहिक रूप स इस्लाम ग्रहण न किया, ज॑ंसा कि 
ईरान आदि कर चुके थे और यहां आए हुए मुसलमान विज- 
ताओं ने इस देश की संस्कृति ग्रहण न की. जस कि शकनहूण 
दि कर चुके थे। दो धाराएँ हो गई। एक को अपने राष्ट्र का 
बल और दसरी को शासन का बल ! संघप सांस्कृतिक रहा ओर 
राष्ट्र ने अपनी संस्कृति छोड़ी नहीं 


'मुंशी-पण्डित संघर्ष 


शासन ने भारतीयों का एक वर्ग ऐसा बना दिया था, जो 
राष्ट्र था शासन के बीच माध्यम का काम करने लगा था । जो 
भारतीय फारसी आदि पढ़ कर सरकारी काम-काज में लग 
जाते थे, वे 'मुशी' कहलाते थे; जेसे कि अंग्रेजी राज में अंग्रेजी 
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पढ़े-लिखे लोग 'बाबू' | जो सरकारी काम नहीं करते थे, वे भी 
सम्मानार्थ अपने नाम के आगे 'मुशी” शब्द लगाने लगे। 
यह। स्थिति अंग्रेजी गाज में “वाबू' शब्द की हुई ! मुशी 
प्रेमचन्दर ओर बाबू पुरुपोत्तमदास टंडन! सरकारी नौकर न 
होने पर भी- मुशी' बाबू'! आदर के लिए इन शब्दों का 
प्रयाग हाने लगा | हम लोगता अब तक राजपि टंडन को 'बाबू 
जी' कह कर ही सामने बात चीत करते हैं | परन्तु. इस में सन्देह 
नहीं कि 'मुशी' तथा 'बाबू' शब्दों में कोई ऐसी चीज़ भरी है; 
जो अराष्ट्रीया की गन्ध देती है । इसी लिए स्वराज्य प्राप्त होने 
पर इन शब्दों का प्रयोग एकदम बन्द हो गया ओर "्री' का 
चलन हुआ । 

उस समय ऐसा प्रवाह ही था कि लोग सरकारी सम्मान 
की ओर मुकते थे, चाहे वह सरहार जेसी भी हा। 'मुशा 
शब्द में और इसके अथ में जो चीज भरी हुई थी, 
उसे राष्ट्रबादी जन समझ गए । सभी वर्गों में मुशीपन 
आया था; पर एक बर्ग ता एकदम मुशी' ही हो गया था | आग 
थोड़ा ओर बढ़ने पर सब समाप्त था; परन्तु तपस्वी संम्क्ृतक्ष 
ब्राह्मण ने सब सँमाल लिया। 'मुशी' के मुकावले इन्होंने 
'परिडत' शब्द चलाया ओर रिज्चित ब्राह्मणों के नामों के आगे 
'पणर्डित' शब्द लिखा जाने लगा । उद्‌-फारसी के विद्वान 
आह्मण भी मुशी' नहीं, 'परिडित' | उदृ -फारसी के सुप्रसिद्ध विद्वान 
'पं० रतननाथ सग्शार”! को कभी किसी ने 'मुशी रतननाथ' 
नहीं कहा, न उन्होंने स्वयं ही उस शब्द को पसन्द किया। परन्तु 
'मुशी' वर्ग का अपढ़ हिन्द भी मुशी'। हम ने कहा कि हवा 
चल पड़ी थी | इससे पहल्ल ब्राह्मणों के नामों से पहले 'परिडत' 
शब्द लगाने की चाल न थी। 'मुशी' लोगों ने अपने अभिवादन 
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-शब्द भी अलग बना लिए थे; मुसलमान आपस में “'सलामा ले- 
कुम” करते थे; हिन्दू आपस में 'नमस्क्रार' ओर “जय राम जी 
को! करते थ; मु'शी लाग दूसरों से अपने को “बन्दगी' करवाते 
थे ओर आपस में 'आदाबर्जी चलता था। बड़े अफसर्रों को 
झुक कर आदाबज' किया जाता था यहीं स मुशी-प ण्डत' 
संघप शुरू हुआ । इस संघप का फल अच्छा ही निकला | 
'मुशी! जी हिन्दू बने रहे। परन्तु 'परिडतः शब्द का मज़ाक 
खूब बनाया गया । 'मुशी' शब्द मिश्रित-संम्क्रति का द्योतक और 
'प्‌रिडत' शब्द विशुद्ध भारतीय संस्कृति का द्यातक | पण्डितों ने 
बहुत जार से कहा कि रोटियों के लिए फारसी-अरबी पढ़ें कर 
अपनी संस्कृत भाषा का मज़ाक उड़ाना म्रत्यु से भी बढ़ कर है । 
प्रवाह को राकने के लिए उन्हां ने फारसी पढ़ने का भी मना 
किया | फारसी पढ़ कर पेट पालने की अपेक्षा ता भूखां मर 
जाना अच्छा ! 
'न् पठेद यावनीं भाषां प्राणी: कण्ठगतेरपि' 

इस हृढ़ता का आज कोई मजाक जड़ा ले, पर इसमें 
अपनी रक्षा हुई हैं। जब विदेशी कपड़ों को जला कर हम लोग 
अपनी भावना प्रकट करते थे, तब अंग्रेजों के बाबू! और 
“मिस्टरः लोग हमें वबवकूफ' कहते थ कि नहीं ? हमें “अति 
सकीण बुद्धि! का कहते थे ओर हंसते थे। यही बात 'पंडितां' के 
सबन्ध में है, जो देश का सांस्कृतिक नेतृत्व कर रहे थे। अभी 
कल की ही बात है हिन्दी को राष्ट्रभापा का पद दिलाने का प्रयत्न 
जो लोग कर रहे थे, उन्हें भी 'संकीण मनावृत्ति' का साम्प्रदायिक! 
कहा जा रहा था। परन्तु उस संघप का फल अच्छा निकला । 
सर्वोच्च मस्तिष्क 'स्व' की रक्ता में लग गए। जितना गम्भीर 
संस्कृत-साहित्य इस युग में बना, उतना ओर कभी नहीं | इस 
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स्कृतिक मूल-रक्षण का ही प्रभाव था कि आगे तुलसोदास 
झार समथ स्वामी रामदास जसे लाकमंग्रहणी महान सनन्‍त 
पदा हुए और महाराणा प्रताप जेसे स्वाभिमानी तथा छत्रपति 
शिवाजी जेसे 'म्व॒गज्य संस्थापक सामने आए । 
एक बगे के अतिरिक्त अन्य किसो भी हिन्द वगग ने 
सामृहिक रूप से मु शीपन स्वीकार नहीं किया ज्षत्रिय लोगों के 
नाम के आगे मसम्प्रानाथ “ठाकुर! शब्द लगने लगा। “ठाकुर? 
इवर प्रभुव-मूचक्त शब्द समझा जाता हैः बंगाल में साक्ष्विक 
सम्मान क लिर भी इस शब्द का प्रयाग हाता हे--श्री रबीन्द्र- 
नाथ ठाकुर! | खत्री तथा बेश्य जेसे व्यापारी वर्गों का 'लाला? 
एब्द पसन्द आया ओर डँची स्थिति के लिए सेठ! | अन्य वर्गों 
ने 'चाधरी' शब्द पसन्द किया। इस तरह 'मुर्शी? अकेले पड़ 
गए | 
शब्दों का मह्तत्त्तर 
आप कहेंगे कि इस सांस्कृतिक पुस्तक में यह 'पण्डित- 
मुशी' का पचढड़ा इतने विस्तार से कय्रां लिखा गया, जब कि 
इस लेखक की सक्तेपप्रियता प्रसिद्ध है । निवेदन हैं कि अनावश्यक 
एक भा शब्द नहीं। शब्दों का बड़ा महत्त्व होता है । प्रत्येक 
देश की अपनो भापा होती है ओर भाषा के शब्दां म॑ उस देश 
की संस्कृति या जातीयता भ्ररी रहती है अंग्रेज लोग बड़ उदार 
होते हैं। परन्तु कमी क्रिसी अग्रेज ने क्रिसी दूसरे अंग्रेज के 
नाम के आगे “श्री' या 'श्रीमान' या जनाब! शब्द लगावा? 
संस्क्रत के परम भक्त जो अंग्रेज विद्वान हो गए हैं, वे भी (अपने 
अंग्रेजों के) नाम 'मिम्टर' शब्द से ही ग्रहण करते थे--'श्री” 
शब्द से नहीं। यही स्थिति अन्य सभा दशां की हैं। परकीय 
भाषा का शब्द नाम के आगे लगाने से रूप भी वेसा ही बन 
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जाने का सन्देद रहता हे। रूप बसा हो हीं जाता है ! इसी 
लिए 'स्व' का महत्त्व, स्वभापा का महत्त्व | सावारणतः--निर्बि- 
शेप रूप से--'श्री' शब्द का चलन सब्र के लिए उस समय हुआ । 
सम्भव हैं, हकृमत ने इस पसन्द न किया हो आर बीच के लागां 
ने भी मजाक उड़ाया हा ! हा सकता है क ओआ्राः शब्द का प्रयोग 
करन के कारण लोगों का कुछ क्षति भी उठानी पड़ी हा । कदा- 
चित्‌ यही कारण हो कि लोग “श्री! को ह्विसकक (डबल) प्रयाग 
करने णंगे हां। बंगाल में अब भी कहीं-कहीं श्री श्री अनिल 
भट्गराचाय' जेस प्रयाग सामने आते हैं। कहीं वहुत्व भी 'श्री' का 
देने लगे ओर भरी श्री श्री जगदीशचन्द्र!' लिखने में तीन वार 
५्॒री! लिखने की जगह 'श्री ३ सहाराज़ विक्रमाजीत सि 
लिखन लगे, जसे कि तीन मात्राएँ (प्लुन) सूचित करन क लिए 
'ओरम? लिखा जाता है । यह जिद या सत्याग्रह यहाँ तक बढ़ा 
कि श्री १०८ महाराज विश्वानन्द' और “श्री १००८ महाराज 
उद्धवानन्द” लोग लिखन लगे | करा विरोध, हम एक नहीं, 
एक हजार आठ बार श्री! शब्द का प्रयाग सम्मानाथ करेंगे | 
उस समय सम्भव है, यह उत्कट संम्क्ृति-प्रेम दबाये न दवने पर 
'पपागलपन! कर के उपेक्षित कर दिया गया हो। १६२० स 
१६४४-४४ तक स्वराज्य-प्रमियां को भी लाग 'पागल' ही कहा 
करते थे। (पागल हो गए हैं, गूलर का फूल लेंगे |? 

शासकों की (विदेशी) भाषाओं के बहुत से शब्द देश ने 
ग्रहण कर लिए; क्यांकि संकुृचित मनोबृत्ति ता कभी इस देश में 
रही हो नहीं है रूमाल, कागज, हाजत, हजामत आदि सेकड़ों 
शब्द हज़म कर लिए गए परन्तु जिन शब्दों में संस्कृति भरी हुई 
है, जिनमें विदेशी जातीयता हूं, उन्हें नहीं लिया गया। “रानी? 
की जगह 'बेगम' शब्द ग्रहण नहाँ किया गया | कारण “रानी 


[ ६१ | 


शब्द में जो भारतीय शासक की पत्नी का भाग्तीय जीवन भल- 
कता हैँ, वह 'विगम' में कहाँ है ? 'बेगम” शब्द से कुछ ओर हीं 
चीज प्रकट होती है । सबंत्र ऐसे सांस्कृतिक शब्द इसी स्थिति में 
रहते हैं | अंग्रज लाग बढ़े उदार हैं | अंग्रेजी में क्वीन! 'वेगम' 
तथा रानी? आदि शब्द हैं; परन्तु अंग्रेज शासक की पत्नि के 
लिए सदा क्वीन शब्द का ही प्रयोग होता है, “महारानी या 
“सलका' 'बअगम' आदि का नहीं। अग्ब या ईरान के लोग भी 
'वेगम' या 'मलका' की जगह “रानी” महारानी? न दें गे | यानी 
संस्कृति-च्ातक शब्द अपने! ही रहते हैं । 

सो, सामान्य भाषा के हिन्दी-उदृ ये दो रूप हो गए और 
शब्दों का आदान-प्रदान भी हुआ; परन्तु संस्क्रति-ड्यंजक शब्द 
अलग-अलग ही रहे। 'गुरे वशिप्ठ! का उन्ताद वशिष्ठ या 
हजरत वशिप्ठ कहना ऐसा लगता है, जेसे कि काई गाली 
द्‌ रहा हा | इसोा तरहं 'हजरगत मुहम्मद साहब? को 
जगह 'गुरू मुहम्मद! अच्छा नहीं लगता ? मुसलमान कभी 
भी ऐसे प्रयाग पसन्द नहीं करंगे | “मिस्टर' की जगह हम न श्री” 
चला दिया, इस देश में; ठीक है; परन्तु श्री ईडन' या श्री 
डलस' कहते कुछ भला नहीं लगता | “मि० ईडन मि० 
डलस से मिल्ञ' यों इन नामों के आगे हिन्दी में भी-मिस्टर 
ही अधिक अरुछा लगता है । परन्तु 'पण्डित सदन मोहन 
मालबीय को “मि० मदन मोहन मालवीयः अच्छा नहीं 
लगता | अंग्रेजी अग्बबार पहले 'मि० सालवाय' “मि० गान्धीः 
जेसे प्रयोग ही करते थे; परन्तु मान्यता बहुत अधिक बढ़ जाने 
पर वे भी 'पंडित मालवीय” “महात्मा गान्धी' लिखने लगे थे । 
यानी अग्रेजी के अखबारों ने समम्का कि ऐसे महत्त्वपूण नाम 
विदेशी 'मिस्टर' शब्द के साथ अच्छे नहीं लगते--सचमुच 


[ दर | 


अच्छे नहीं लगते ! “श्री पुरुषात्तमदास टंडन! में बाबू' की 
जगह श्री? शब्द जम गया; परन्तु श्री अबुल कजाम आजाद 
अच्छा नही लगता | 'अबुल कलाम” के साथ 'नोज़ाना' शब्द ही 
भला लगता है। मौलाना? शब्द में जो चीज़ भरी हुई है, वह 
उस नाम के अनुरूप है | हाँ, "मिस्टर अजो जहू,र' की अपदा 
श्री अली जहीर' वहुत अच्छा | 'श्री' फिर भी भाग्तका ही 
ग़ब्द है; एशियाई शब्द है, अश्व-इगान का पड़ोसी श 
पर “मिम्टर' तो वबहत दर-योग्प इंगलंड-का टाब्द है । एशियाई 
देशां का रहन-सहन कुछ समता रखता है, याएप का एकद 
भिन्न पड़ जाता है । भारत के किसी मुसलमान का 'मि> अन्ना 
बख्द' की जगह “श्री अल्ला बख्श' कहना आधिक अच्छा | यद्याप 
श्री! के साथ 'अल्ला बख्ठा' कुल जमता नहीं ह- हिन्दी-अश्वबों 
गेंठजाड़ है; पर' मिस्टर? से फिर भी अच्छा । यदि “अल्लाबख्श' की 
जगह “ईश्वरदत्त' भारतीकरण हो जाए, ता पूरी राष्ट्रीय आ 
जाए | ईश्वरदत्त ईसाई गिग्जाघर में प्राथना कर. ईश्वग्दत्त 
मुसलमान अपनी मस्जिद में जाका नमाज पड़े, इश्वरदत हिन्दू 
यदि ब्णव है, तो विध्य[ मन्दिर म॑ जाकर पूजा करे ओर शव 
हे, तो शिव मन्दिर में जाए | ईश्वरसिंह सिग्ब हे तो गुरुद्वार में 
जाकर वन्दना करे । सबके नाम-रूप एक. मत अलग-अलग | 
परन्तु यह सम्भव नहीं दिखाई देता | हमारे मुसत्लमान भाई 
इस देश की भाषा से घृणा करते हैं। 'सुकण' भी तो मुसलमान 
ही ? पर हमार यहाँ कोई मुसलमान “कर? ही नहीं, 
'सुकशः तो दर की बाल है । 

संच्तय यह कि संस्क्ृति का मल--सांग्कृतिक गब्दों का 
अपनाना--बहुत बड़ी चीज़ थी | इस क साथ ही और बहत सी 
बातें हँ। भाषा के साथ लिपि आती है। मुसलमान शासकों ने 


| हक 


इस देश की भापा के लिए भी फारसी लिपि चलाई ओर प्रायः 
इस लिपि के का ग्ण ही हिन्दी का 'उद्‌ ” नाम पड़ा ! उदू का 
नाम लेकर कितने झगड़े खड़े किए गए ओर क्या-क्या हुआ ! 
अब भी यह मभगढ़ा शान्‍्त नहीं हुआ !| उदू का>-यानी फारसा 
लिवि--आग्रह कम नहीं हुआ ह ! आगे चल कर यह आग्रह 
किस रूप में प्रकट होगा, नहीं कहा जा सकता । एक ही चीज 
को कृत्रिमता से दो-दो नाम-रूप देना ओर फिर उनके कारण 
प्रथक संम्ककि ओर प्रथक राष्ट्र ! 

हमें इस समस्या पर सोचना होगा। यदि समस्या न 
सुक्षके, जेसी कि सम्भावना है का फिर आबाकी अदला-बदली 
करली जाए | सांम्करतिक भद का नाम ले कर ही पाकिम्तान वना 
है। जा लोग भारतीय संस्कृति से घृणा करते हैं, उसे हय 
समभते हैं. वे सब के सब अपने सांस्कृतिक राष्ट्र (पाकिस्तान) 
चले जाएँ, या भेज दिए जाएँ ओर पाकिस्तान में जो 'भारतीय' 
या हिन्दू हैं, वे सत्र के सब इधर चले आएँ, इबर बुला लिए 
जाएँ | इससे रगड़ा रोज रोज का दूर हो जाएगा ओर पाकि- 
सतान हमारे अच्छे पड़ासी की तगह रह सकेगा | हज़ार-दो हजार 
या दस-बीस हजार लोग इधर के उधर या उधर के इधर हों 
रहें, तब कोई झगड़ा नहीं | अत्यधिक विज्ञातीय जन अधिकोर! 
के रूप में विजात॑य संस्कृति लाने का आग्रह करते हैं ओर 
बराबर का अधिकार भी चाहते हैं. तब कगड़ा होता है। यदि 
एसा न होगा, तो खटक बहुत दिन तक रहेगी। निकट भविष्य 
में यह आशा नहीं कि पाकिस्तान अरबी-ईरानी संस्क्रति छोड़ 
कर अपने देश (सिन्ध, पंजाब, बंगाल) की मूल संस्कृति अपना- 
लेगा ओर न यही आशा है कि वहाँ के सब हिन्दू मुसलमान 
बन जाएँ गे | अब तक नहीं बने, तो अब क्‍या बनेंगे ! इसी 
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तरह भारत के मुसलमान भारतीय संस्कृति ग्रहण न करेंगे ओर 
न इस देश के (सव के सब) हिन्दू मुसलमान ही बनेंगे। एसी 
स्थिति में वह झगड़ा तो बना ही रहा, जिसे मिटाने के लिए 
राष्ट्र का विभाजन हुआ ओर वे-वे ददनाक नजारे सामने आए ! 
यदि सांस्कृतिक एकता न हुई, तो राष्ट्र क लिए फिर भयंकर स्थिति 
पेदा हो सकती है । 





(५) 


३७. _ ८५ ञ्ो 
अंग्रेजी! राज आर स्कराजः 
मुसलमान आक्रमणकारशियों ने, लुठेरों ने ओर शासकों 
ने, हिन्दू-भावनाओं को कुचल देने के लिए क्रूर से क्रूर कार्य 
किए; पर संब सह कर भी यह जाति जीवित बनी र 
कूमाउड्भानीव सवशः:- जसे आपत्कान में कछुआ अपने अड्डों 
को समेट कर चुपचाप पड़ जाता है, वहीं स्थिति हिन्दू जाति ने 
ग्रहण की | बीच-बीच में कबोर, अकबर, नानक और गान्धी 
जी जसे महापुरुषों ने प्रय्न किए कि दोनों मिल कर एक ह 
जाएँ; पर सब के सब असफल रहे ! 'खिलाफत”ः आन्दालन के 
समय अपने मतलब के लिए कुछ मेल-मिलाप नजर आया था; 
पर वह 'दूध पानी! का नहीं, चचावज्ञदाल'! का सा मेल था ओर 
क्षगिक था, स्वाथ-प्रेश्ति था, कृत्रिम था। एक न हो सकने का 
कारण सां-कृतिक भद था ओर है; यह बात पीछे कई बार कही 
गई हू । 

मुसलमानी साम्राज्य छिन्न-भिन्न होने पर योरपीय जाति- 
याँ इधर गीधों की तरह देखने लगीं ओर मँड़गने लगीं । फ्रेंच, 
पुतगाली, अंग्रेज आदि ने डरे डाल दिए। कालान्‍न्तर में किस 
तरह अंग्रेजी गाज इस देश में जमा ओर फ्रांस-पुतंगाल जेसे 
मोसेरे भाईयों की मूछ्ले ऊँची रखने के लिए नाम-मात्र के प्रदेश 
उन्हें देकर अंग्रेज ने विविध सन्धियाँ करलीं और किस तरह इस 
देश के राजाओं ने घुटने टेक दिए; यह सब लिखने की जरूरत 
नद्दीं । सब जानते हैं | 
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ग्राधुनिकता का प्रवश 


अंग्रेजी राज के साथ-साथ इस देश में आधुनिकता का 
प्रवेश हुआ | यह संयाग की बात है । यदि अंग्रेजी राज यहाँ न 
जम पाता आर हम स्वतत्र हाते. ता भी आधुानकता इसा तरह 
आती । जहाँ अंग्रेजी राज नहीं, वहाँ भी ता आधुनिकता का 
प्रवेश-प्रसार हुआ ही है ! जब हवा चलती हैं, तो वह सब के 
लगती है, चाह उसे काई चाहे, या न चाहे । यही वात युग-चेतना 
की है। कुछ भी हा, अंग्रेजी शासन-काल मं इस देश ने आधु- 
निकता का स्पश किया | 


बाबू-'मिस्टर जमात 


जसे मुस्लिम शासन काल में “'मुशी'-जनाब' लोगों की 
जमात बन गई थी, उसी तरह अंग्रेजी राज में “बावू-'मिस्टर 
बग बन गया था । अग्रेजियत के मजनू ओर अंग्रेजी राज के भाट ! 
कुछ लागों को 'राय वहादुर' 'सर' आदि के खिताब दे कर सर 
कर लिया गया था। सो, यह शासनिक ताोडन्‍फोड़ थी । अंग्रेजों 
के कारण हमार देश में काई तीसरी संम्क्ृति नहीं वन पाई, यह 
भगवान की दया | अन्यथा, यह एक ओर बखेड़ा पदा हो जाता | 
अंग्रेजी राज के साथ-साथ वह “बाबू'-मिस्टर”-'सर' जमात भो 
अहृश्य हो गई ! वे सब तो हैं, वअबुई आदि जाती रही--बह 
अराष्ट्रीया जाती रही । कृत्रिम चीज थी-स्वाथ मात्र 
आधार था ! 


अब राष्ट्रीयवा की फिर से नीवेँ लग रही हे। अब जरू- 
रत है कि हिन्दू जाति को बलिए ओर संगठित किया जाए | 


[ ६७ ] 
जात-पाॉत और वगा- व्यवस्था का भूत 


वरु-व्यवस्था का भूत बड़ा भयंकर है| सावधान होने की 
जरूरत है। ब्राह्मण. क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र थ ज्ञातियाँ नहीं, 'बण! 
बनाए गए थे | जाति ता सबकी एक हें--हिन्दर । हम सब हिन्द 
हैं | भारताय' तथा 'हिन्दुस्तानीः शब्द भी वही अर्थ देते हैं; पर 
अभारत.य भावना वाले लाग भी अपन का 'भारतीय' तथा 
हिनदुम्तानी? कट्दत हूँ; इस लिए म्पष्ठ शब्द हिन्दू? । 


वगाव्यवम्था स हिन्द जाति का किसी समय लाभ भी 
बहुत पहुँचा है । परन्तु अब वह स्थिति नहीं है। अब इस नाम 
भर की वस्यव्यवम्था से आए जात-पाँत के अनगिनत भेदों से 
न्दृ जात छिन्नमिन्न हो रही है | 
वस्तुत: आज वरशवत्यवम्था का नाम भर है । लास कुछ 
नहीं, हानि बहुत | सब अपन को अलग-अलग समभने लगे हैं। 
इस अलगाव को समाप्त कर देना चाहिए । वर्व्यवम्था के भूत 
की भगाने के लिए लाल मिर्चा की धूनी भो देनी पड़े, तो घवराना 
चाहिए । ब्राह्मण पण्डितां को चाहिए कि वशुन्यवम्था हटाने में 
सहयोग दें । 'क्षत्रियों को राज करना चाहिए! वश्यों का व्यापार 
करना चाहिए! वणव्यवस्था की इस मान्यता, भावना तथा रूदि 
ने कोटि-कोटि ब्राह्मणों को बहुत घाटे में रखा है, बहुत भोतिव 
हा न पहूँचाई है । इस भावना का ग्ब हटा देना चाहिए | जो घाट 
हुआ; उसकी पति ता सम्भव नह; पर सविष्य ऋछा रहगा। 
भावना ही आगे वढ़ती है और भावना ही आगे वढ़ने से रोक 
देता है | से; ब्राह्मणों को अब भूटी वरण-व्यवस्था का नमस्कार 
कर लना चाहिए । तुम्हारे पुरखों ने जो (त्राह्मणत्व के कारण) 
त्याग-तपस्या की, उसका फल तुम्हें क्‍या मिल रहा है ? ज्षत्रिय 
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लोग तो अब भी राजा हें, राज छिन जाने पर भी गाजा ही हैं 
ओर ऐसी स्थिति तथा इतनी सम्पत्ति है कि शताब्दियों तक उनकी 
सनन्‍्तति राजा ही रहेगी; यदि कोई विशेष घटना न घटी । वेश्य 
भी अपने पुरखों की कमाई से करोड़पति और अरबपति हैं | 
ये लाग वर्णेव्यवस्था को बनाए रखने के लिए यदि प्रयह्नशील हों; 
तब तो कुछ कहा भी जा सकता हैं; परन्तु ब्राह्मण जब इस नाम- 
मात्र की चीज का समथन करता है. तो कुछ समझ में नहीं 
आता | अपने ही लए नहीं. सम्पूण जाति के लिए यह हित की 
बात हैं कि वशणुव्यवस्था का समाप्त कर दिया जाए । 


जात-पाँत का बखड़ा 


चार ही नहीं सहस्रशः 'जात-पॉत' के भेद बन गए हैं-- 
ल रहे हैं ! हिन्द जाति! है; ये सब उसी के अवयव हैं। लाहे 
का काम करने वाले 'लुहार! कहलान लगे। घीरे-वीर वह वग 
एक “जात माना जाने लगा | जा लह का काय न कर, वह भा 
लुहार, यदि उस में पंदा हा गया हैं! यदि कोई कपड़े बचता 
है, तो बजाज | बज़ाजों का भी एक वग है: पर उसने जाति' 
का रूप नहीं लिया | तेल निकाल कर बचने वाल लाग तिली' । 
एक जाति! बन गई। अब यदि वे तल का काम नहीं करते, 
ता भी तिली! और मशीन से तल निकाल कर बेचन का काम 
करने वाल लोग “वेश्यः तथा '्राह्मण' ! विचित्र बात हे ! ये 
सब जात-पाँत के भेद-भाव उठा देन चाहिए। 
श्रस्पृश्यता 


हिन्दू जाति में अस्प्रश्यता भी एक समस्या हैं! अस्पृश्य 
वह, जो नीच हो, दुराचारी हो, रिश्वतखोर हो चोग्बाजारिया 
हो, शराबी हो, बिनोना हो, संक्रामक रोग से पीड़ित हो । 
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अन्यथा, काई अम्प्रश्य केसे ? प्रसन्नता की बात है, हिन्दू जाति 
से यह राग दूर होता जा रहा है | 

एक बात प्रासंगिक । अम्प्रश्यता की यह समस्या मुसल- 
मानों में भी है। में सन्‌ १६१८ से १६२६ तक पंजाब में रहा । 
वहाँ देखा, मुसलमानों में भी अम्प्रश्य वग हैं। लाहौर में मुझे 
पता लगा कि भंगियां के दो वर्ग हैं--हिन्द ओर मुसलमान | 
मुसलमान भंगी 'मुसल्ली” कहलाते हैं। मुसल्ली लोग दूसरे 
मुसलानों से प्रथक रहते हैं। साथ खाना नहीं खा सकते, साथ 
नमाज़ नहीं पढ़ सकते ! हिन्द्र जाति का एक वग “सिखः है । 
सिखोां में भी अम्प्रश्य वग है। अम्प्रश्य सिम्बों को 'मजबी! कहा 
जाता है | 

सो, यह केवल हिन्दूआं में ही भत्सना की चीज नहीं, 
अन्यत्र भी हैं। ठीक नहीं | हाँ, अपनी-अपनी स्थिति के अनुसार 
आँची-नीची जगह रहे गी ही, यह अलग बात हे। जन्मना 
ऊँच-नीच की भावना ठीक नहीं; पर संसार में 'जन्मना' का 
महत्त्व भी है । कोई बच्चा करोड़पति के घर में पंदा हाते ह। 
करोड़पति बन जाता हैं ओर दूसरा अन्यत्र जन्म लकर हीन 
है। जाता है! पं० जवाहरलाल नहरू के बच्चा पेदा हो जाए, 
तो उसे (पेदा हाते हो) अतुल सुख-सम्मान मिल जाए गा, जो 
दूसरे को नहीं मिज् सकता | श्री इन्दिरा गानत्री को इसी लिए 
अतिशय सम्मान प्राप्त है कि वे ५० जवाहरलाल नेहरू की पुत्री 
हैं। बेसे उनन्‍्हों ने कोई ऐसा त्याग-तपस्या का काम नहीं किया 
कि वेसे सम्मान की हकदार हों। इंगलेंड के सम्राट के यहाँ 
जन्म लेने के कारण ही कोइ बच्चा सम्राट बन जाता है, चाहे 
जैसा हो | यही स्थिति सवंत्र है। जन्मना ऊँच-नीच की भावना 
ओर जन्मना अधिकार विचारणीय समस्याएँ हैं | 
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पर कुछ भी हा. हमें अपनों वरशज्यवम्था, जात-पाँत 
भेद तथा छुआकछूत की समस्या पर पुनः विचार करना है| महर्षि 
मालवीय आज हाते, ता शादद नई हिन्दू-सहिता का निमाण 
होता, युगानुरूप घमशास्त्र बनता। इवर कन्द्राथ सरकार के 
द्वारा जा हिन्द-विधिविधान वन कर आएँ से. वे निप्फलंक होंगे 
इस में सन्देह है । कारण. संसद में हिन्दू जन भी हैं ओर 
हिन्दु-वि.घ के निर्माण में उनका भा हाथ रहता है । 

ब्राह्मग-अब्राह्मण ओर बनिया-कायम्थ आदि कृत्रेम भद 
आज ईप्या हेप के कारण बन रहे हैं। चुनाव के दिना में इस 
भेद-साव का नंगा नाच देखन का सब जगह मिल जाता है | 
बढे-बढ़े! लोग भी इस चक्कर में आ जाते हें। सन्‌ १६४८ में 
वाबू सम्पूणानन्‍्द जी ने ब्राह्मणों के बार में एक तिवन्‍्ध लिख कर 
काशो के 'आज में छवाया था। वही निवन्च फिर पुमस्तक्राकार 
छुप कर काशी के ज्ञान-मण्डल? से प्रकाशित हुआ। इस की भूमिका 
कानपुर के सुप्रसिद्ध पे जीपति श्रा रामरतन गुप्त न लिखी था 
इस छोटे से निवनन्‍्ध का इतना महत्त्व दिया गया | मेन भो 
पढ़ा और फिर एक निवन्ध लिख कर लखनऊ की सुप्रतिष्ठित 
पत्रिका माधुरी? में छपाया। फिर में ने भं, इस निबन्ध का 
पुम्तकाकार छुपाया । बाबू सम्पूर्णानन्द जी मेरे प्रशंसक थे-- मे था 
पुस्तऊं की प्रशंसा करते हुए उन्हां ने कक्षम ताइ दी है । परन्तु 
उपश्येक्त निवन्ध छपत के बाद मुक से इतने नाराज़ हा गए, 
कि जिसकी कुछ हद नहीं 7स गमय हमारे प्रदेश के मुख्य 
मत्र। है। इस वाकझसचप का फल यह हुआ क मरा बहार 
किया गया ! में ने प्रतिज्ञा कर ली है कि कनी भी, पुरस्कार की 
प्रतियागिता में, अवनी काई भी पुस्तक न भेजूँ गा। क्‍या इससे 
मन नहीं मर जाता ? काई अच्छा काम केसे करेगा ? राष्ट्र के 
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लिए यह हितकर हैं क्या ? 

हाँ वह निबन्ध चर्चा रही जाती है। वह एक नमूना है 
कि विद्वान ओर त्यागी नेता भी जात-पाँत के भेद-भाव से कुलस 
जाते हैं ! में कभी ऐमी बातों में न पड़ा था; पर मुझे भी कुछ 
लिखना पड़ा । में यहाँ अपने उस निबन्ध को उद्धृत करना चाहता 
हैँ। श्री सम्पृणानन्द जी के निब्रन्ध में क्या है; इसी मेरे निवन्ध 
से अन्दाजा लग जाए गा। जो लोग उनका पूरा निवन्ध पढ़ना 
चाहें, 'ज्ञान मण्डल, काशी” से मंगालें । निबन्ध का शीपक 
हे -बत्राह्मग, सावधान !' आगे के लाग इन निबन्धों सं समझ 
सकेंगे कि वीसवीं शताब्दी के मध्य में भी हिन्द्र जाति की जात- 
पाँत की व्यवस्था किस तरह गइबड़ी मचा रहो थी। में तभी से 
अनुभव करने लगा कि यह वशण[-व्यवस्था या जात-पाँत की 
लकीर मिटनी चाहिए | यह सॉप बन रही है। 

सो, मेरा वह निवन्ध यह हैं:ः-- 

“काशी के सुत्रसिद्ध राष्ट्रीय पत्र आज” भें विद्वद्वर बाबू 
सम्पूणानन्द जा का एक सामाजक तथा साम्कातक महत्त्वपूण लेख 
कई अंका म॑ काला था- ब्राह्मण | सावधान” शीपक से | 'काशी 
ज्ञान-मण्डल' ने उक्त लेखमाला को बहुत उपयोगी तथा महत्त्वपूर्ण 
समभ कर प्रथक्‌ पुस्तकाकार प्रकाशित करा दिया । इस पुस्तक 
को पढ़ कर इस विपय पर कुछ लिखने की प्रेरणा मुझे मिली | 
फलत: यह निबन्ध लिखा गया । 

मेरा विचार था कि इसे आजः' में ही प्रकाशित कराया 
जाए । परन्तु जब मुझे उसके सम्पादकीय विभाग के प्रमुख बाबू 
परमश्वरीलाल गुप्त का स्पष्ट उत्तर मिल गया कि अब आज 
में इस विपय पर कोई ल्ख न छपेगा, तब “माधुरी' को भेजना 
पड़ा | यह निबन्ध बाबू सम्पूणानन्द जी के उस निबन्ध का न तो 
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उत्तर है, न उत्तर में लिखा गया हें। एक स्वतन्त्र चीज हैं। 
हां, उस द्खन के बाद ही इसक लिखने को इच्छा हुई । ता भा, 
कहीं कुछ उत्तर-सा जान पड़े, ता यह स्वभाविक हां है। कहां 
नामोल्लख भी हुआ है | 

इस्र प्रकार के सामाजिक तथा सांस्कृतिक निबन्ध लिखना 
बड़ी जिम्मेदारी का काम हैं | 'रग पर नश्तर' लग जाने का डर 
रहता हैं। जो लोग दानों निबन्धों का पढ़ेंगे, वे सममेंगे कि इतके 
लिखने में भावना की कितनी निमलता ह। बाबू जी के उस 
निबन्ध को पढ़ कर कुछ ब्राह्मण चिढ़े थे । मेर इस निबन्ध को पढ़ 
कर, सम्भव है, उसी तरह कुछ दूसरे लोग बुरा मानें ! परन्तु 
इसमें लखक का दोप नहीं । तत्त्व-विवेचन से बुरा मानने की 
प्रवृत्ति अच्छी नहीं। इससे समाज को चेतना मिलती हे । 

आय-संस्क्ृति विश्व-विश्रत है। जितनी यह प्राचीन है 
उतनी ही सुन्दर ओर महत्त्वपूर्ण | परन्तु प्राचीन सुन्दर तथा 
महत्त्वपूण चीजें भी देखते-देखते नष्ट हा जाती हैं। गुलाब के 
फूल को मसल कर पाँतां के नीचे कुचल देने वाले क्या कम हैं ? 
देखते-द्खते ससार के न जाने कितने राष्ट्रों की संस्कृतियाँ जनमीं, 
बढ़ीं और सदा के लिए विलीन हो गई ! केवल ईाहास में 
उनका नाम भर मिलता हैं| उन (नष्ठ हो जाने वाली) संस्कृतियां 
में कई तो इतनी उत्तम सुनी जाती हूँ कि उनकी तुलना आर्य- 
संभ्कति से की जा सकती है ! फिर भी वे नष्ठ हा गए | बड़े-बड़े 
राष्ट्रों की अपनी भाषा तथा लिपि तक नष्ट हा गई। विजेताओं 
की भाषा और लिपि वहाँ अपना ली गई। उन देशों का अपना 
प्राचीन साहित्य एकदम लुप्त हो गया। संस्कृतियां का यह 
महाप्रलय प्रायः राज्य-परिवनन से होता है, कभी अन्य कारणों 
से भी | यह जारदार धक्का है, जिसे सहन करने में बड़ी-बड़ी 
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#मकृतियाँ असमथ देग्वी गई हैं। कुछ संघप के बाद, धीरे-धीरे 
सब लोग अपने विजेता की ही सभ्यता अ्रहयण कर लेते हें--बह्ी 
पा, वही लिपि. वही वेश-भूपा आर वही रहन सहन | अपना 
सब कुछ लुप्र हा जाता ह | यहा सब्कात का |वनाश है । 
संसार के विचारकां को इस बात का आश्चय है कि 
संसार की सबसे पुरानी यह आय-संभ्क्राथ अब तक जीवित केसे 
रही ! इतन आघात सह कर भी आज यह #चा सिर किय खडी 
फेसे है ! बग्तुतः आश्वय की वात है । परन्तु यह अक्ार-य नहा 
हू । बिना कारण के हो काइ चीज नट्टीं हा जातो | आय संम्कात 
तर इस अमरता का काई-न-काई कारण अवश्य होना चाहिए; 
भले हो उस आर किसी ऋ ध्यान न गया हा। इस संस्कृति के 
मूल में अवश्य ही काइई एसा तत्त्व हू, जिसने इसे इतने दिन 
जीविन रखा। संसार की सबसे पुरानी वेद-भापा आज़ भी 
थधियमान हे । संसार का सवत पुराना साहत्य-हमार वेद -- 
यां के त्यां सब लाग देख रह हं। उनके पठन-पाठन का तथा 
उच्चा रण आदि तक का वहा क्रम आप इस लमय भी देख सकत 
हैं | सहस्नों कर्ठां से नित्य प्रातःकाल उसी स्वर में अग्निमील्त 
पुराहितम्‌! की ध्वनि आज भी निकलती हे, जिसमें उस युग के 
ऋषि वालते थे। क्या यह थाड़। बात है ? हमारी अपनी लिपि 
ओर अपनी भाषा है, जिनमें समय-क्रम से विकास हुआ है । 
सारांश यह कि ऊपरी नूतनता की स्वीकृति हमारे यहां आवश्य- 
कवानुसार हुई हैं; परन्तु मूलतः संस्क्रति अपनी सुरक्षित हैं । उस 
युग सं अब तक वह अटल ह | हिमालय से निकलने वाली गंगा 
ही सागर तक है, भले हा बीच में वह कुछ विरूप दिखाई दे । 
हाँ, तो सोचने की बात यह है कि हमारी यह संस्कृति 
इतने दिन जीवित केसे रही ! इसका कारण क्‍या है ? 
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मेधा और त्याग 

आप जरा-सा भी ध्यान देकर देखेंगे तो संस्कृति-जीवन 
का मुख्य कारण मेधा आर त्याग में मिलेगा | जिस कुटुम्ब का 
संचालक बुद्धिमान्‌ ओर स्वार्थ-रहित होगा, वह समृद्ध होगा, उसे 
जीवन मिलेगा | यदि कुद्म्ब का मुखिया स्वार्थी अथवा बुद्धि: 
गहित हो, तो सब खेल बिगड़ जाएगा । कुटुम्ब छिन्न-भिन्न हो 
जाएगा। यदि उसमें बुद्धि नहीं है, ता निःस्वार्थ होने पर भी 
कुटुम्ब-सब्बालन न हो सकेगा | बुद्धि होने पर भी यदि स्वाथ है, 
तो भी कुटुम्ब न चलगा। कुट्ठम्त्र के सभी अवयव भीतर-ही भीतर 
कुढ़ेंगे ओर अपने मुखिया या सच्वालक से बुरा मानने लगेंगे । 
आगे चल कर संघयप ओर सब खेल खतम ! सब अपने-अपने 
राग में मस्त हो जाएँगे, सब अलग । कुटुम्ब समाप्र | 

समाज या राष्ट्र भी एक कुटुम्त्र ही है, बड़ा कुटुम्ब | बिना 
सशञ्चालक के यह केसे चल सकता है ? समाज के सद्बालक में भी 
वही चीज चाहिए, जो कुटुम्ब के मुखिया में--मेधा ओर त्याग | 

जब आयं-संस्क्रति ने जन्म लिया, तो उसके साथ ही मेथा 
ओर त्याग का प्रादुभाव हुआ । ये दोनों चीजें ऐसी नहीं हैं. कि 
जो किसी को दी जा सके, या किसी से ली जा सकें । इनकी स्वतः 
प्रवृत्ति होती हैं। आर्यों का एक वर्ग सामने प्रकट हुआ, जो बुद्धि 
का धनी था । बुद्धि से ही समाज में सब कुछ होता है। इसे चाहे 
जहाँ लगा दो | उस मेधावी आय-बर्ग ने स्वार्थ का बलिदान किया | 
स्वधा-समथ होने पर भी सांसारिक प्रलोभनों से वह दूर रहा । 
उसने समस्त आये जाति के अभ्युदय को ही अपने जीवन का 
उद्देश्य बनाया । उसने अपने से कम बुद्धि रखने वाले (अपने 
समाज के) एक वर्ग को राजसत्ता सींपी और स्वयं उसकी सहा- 
यता की । उससे भी कम प्रतिभा रखने वाले वर्ग को व्यापार 
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आदि सम्ृद्धिजनक काये सौंपे। उसने इस वर्ग को भी अपना 
साहाय्य-शिक्षण दिया । शोप जनता को विविध कला-काशल तथा 
परिचर्या में नियुक्त किया गया । चाहे यह श्रम-विभाग स्वेच्छया 
हो गया हो, चाहे प्रेरणा या अनुशासन के द्वागा इसकी स्थापना 
हुई हो; पर हुआ ऐसा | इस व्यवस्था से एक लाभ हुआ । परम्व- 
गागत काय-पद्धति के कारण विविध्र तत्त्वों का अच्छा विक्रास 
हुआ | 
देखने से म्पष्ट पता चलता है कि इस वग-विन्यास या 
बर्णाल्यवस्था में एक वर्ग या वण ऐसा है, जो आज तक बुद्धि- 
प्रवान प्रसिद्ध है. जिसके द्वारा समाज सदा सच्वालित होता रहा; 
परन्तु जिसने अपने लोकिक सुख-साघन की ओर कोई ध्यान नहीं 
दिया । सुख-सम्ृद्धि का कोई सावन नहीं अपनाया; सब कुछ बॉट 
दिया- तुम राज्य करो, तुम व्यापार करके घन कमाओ ओर तुम 
कला-कोशल के द्वारा आनन्द करो । अपने लि< क्‍या रखा ? सुख 
की बात जाने दा, साधारण जीवन-निवाह के लिये भी कुछ न 
ग्खा | 
... यह त्यागी और मेधावी वर्ग समम्त आर्य-संस्कृति का 
सम्बालन करता था | सबका सब कुछ देकर स्वतः निःस्परह था । 
इसी लिए मनु जा ने लिखा हे कि राह्मण का दिया हुआ सब 
खाते हैं. ओर ब्राह्मण अपना खाता है।' मनु जी के इस कथन 
में तथ्य है । 
इसे यों सममिए--आपके काल्लेज में प्रिंसिपल तीन हजार 
रूपये मासिक वेतन लेता है और घंटा-दो घंटा काम करता है । 
शेप सब प्रोफेसर भी पांच-पांच सो या अधिक लेते हैं ओर 
तीन-तीन घंटे काम करते हैं। आपके राजमंत्री चार हज़ार 
रुपये लेते हैं ओर दो-चार घंटे कुछ देख सुन लेते हैं। इसी 
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तरह और खच हैं | ये मसाज फ्े हिए करते हैं; पर इनके सच 
के लिए जो वेतन दिये जाते हैं. उतसे समाज चुस जाता हू । 
वह सब रुपया आपकी जेपां से ज्ञाता हे । फन्ननः समाज में 
उतना शापण हागा । 

अब कज्पना कीजिए--पह प्रिंसिपल, वे प्रोफेसर. बह 
राजमंत्री आर दुसरे बुद्धिआान अकतर अंदि वेलन लता वरिल्कुल 
बन्द करद आर कास डित-गात तन-मन से करने लगें, ता कसा 
रहेगा ? समाज का सुम्ब बट्या कि नहीं ? उस अवचश्था में उन 
(प्रिंसपल आदि) को या उनके घर बाल का आप अपने घर से 
ले जाकर राटी-दाल दे आये, ता वह आपने उनका दिया, या वे 
आप. दे रहे हैं ? आपका वे रोटा दे गह हं, या आप उन्हें द्‌ 
रह ई ? मनु जो के उस वाक्य का यही मतलब है । परन्तु उस 
त्यायों बग की एक आर पद्धति भी आगे आई । वे समाज की 
सेवा करते थे ओर इधर-उबर बिखरे पड़ अन्न-कण उठा लाते 
थे | शाक-पात नाव लाते थ | उसी से जीवन-निवाह करते थ | 
ये मतलब न रखते थ। इसका मानासक ज्षितिज ही कुछ एसा 
था, जहां लिखा था - 

आठ गांठ कापीन में, अरू भाजी विनु लोन । 

तुलसी ऊा सन्‍्ताोप हे, इन्द्र बापुरा कान ? 

ओर यह सनन्‍्ताप त्याग-मूलक था। चीज प्राप्त हाने पर 
भी उसे ग्रहण न करना त्थाग हू, चाराब्य के इज्धित पर सप्राटों 
के सिंहासन बनते विगदुत थे। चन्द्रगप्त उसका ग्विलीना था । 
परन्तु बह राज-बभव से दूर गह॒ता था, सुख-समृद्ध से अलग। 
फूस की कृटिया में चटाई पर चेंठा हुआ देश की राजनीति का 
सम्वचालन करता था। यह उसी त्यागमय मेधावी ज्ञीवचन का 
प्रवाह था । 
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यह त्याग की परम्परा लाखों-करोड़ों वर्षा तक चली । 
संसार भर में सारतवप ही एक एसा देश मिल्लगा, जहाँ एक बर्ग 
ने त्याग ओर तपम्या का उत्तराधिकार इतने दिन तक चलाया हा | 
गाज्य ओर घन-सम्रद्धि का उत्तराधिकार चलता है, कष्ठमय 
जीवन का नहीं । यदि कहीं काई त्यागी जन-सवक हो गया, तो 
हु आशा नहीं की जा सराकती कि उसका पुत्र तथा पाँत्र भी वेसा 
गा। त्याग का बलायन कान ग्रहण कर | परन्त इस दश मे 
एक बहुत बड़े सथात्रो वगे न लाखां वर्षा तक अपनी सन्‍्तान का 
त्याग और वलिदान का उत्तताविकार दिया, जिसे उसने सहप 
प्रदश किया। इस प्रकार आर्य-संम्कृति का एक ऐसा वर्ग मिला, 
जा सदा उसके रक्षण आंग विकास में ही सन्तुष्ट रहा । सत्र 
आपदाएँ उठाकर, असनक नपम्याएँ करके, उससे इस संस्कृति की 
ग्ज्ा की । इतिहास इसका साक्षी है । 


जब-जब किस्टी संघ के कारण आय संन्‍्कृति पर आधात 
हुआ है, इस कमंठ वर्ग ने आग अपनी छाती अड्ञाकर इसकी 
रक्षा को हैं। इस सम्कात का पछतला सवस बढ़ा वक्ता वरशा 
विजेताओं द्वारा लगा । वे अरब, ईगान, न जाने कह्ा-कहाँ की 
सभ्यता अपने साथ लाए। दानां बाराएँ टकराइ; पर हमारी 
थारा की विजय हुई | वह अब सा अवने रूप में हू । परन्तु संघप 
यहुत बड़ा हुआ । 

उस मसलिम काल में 

आय-संग्कृति को बहुत बढ़ा खवरा उपम्थित हो गया था । 
इस देश में ब्राह्मणों के अतिरिक्त आय ज्ञाति का दूसरा वर्ग 
भी बुद्धि और विद्या में कुछ-कुछ आगे थाः परन्तु त्याग और 
तपस्पा का उसमें अभाव था। अपनी कलम से लोकिक सुख- 
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साधन करना ही उसका उद्देश्य था। विदेशी शासकां का काम 
चल ही नहीं सकता, जबतक विजित देश के एक ऐसे वर्ग का 
अपने में न मिला लें, जो बुद्धिप्रधान हो | उन्होंने उद्योग किया 
ओर यह 'कलमजीवी” वग उनसे मिल गया । भापा, भेष, सभ्यता 
आदि सभी बातों में हमारे इस वग ने विजेताओं का पक्ष ग्रहण 
किया | अब हमारी संस्क्ृति को अधिक खतरा बढ़ा। मौलवी की 
कुल्हाड़ी उसे काटने में असमथ थी, यदि 'मुशी' का बेंट उसस 
ने मिलता । इस समय ब्राह्मणों ने इन मु शियां की निन्‍दा करनो 
शुरू को, जो फारसी पढ़-लिखकर बड़े-बड़े अक्र और उद पढ़ 
कर साधा रण मुशी बने हुए थे । उस समय संस्कृति पद्मों में इस 
वर्ग की जो भत्सना हुई आज भी “सुभापि रह्न-भाण्डागा र' आदि 
सुभाषित ग्रन्थों में देग्वने का मिल सकती हैं। इस वग के लोगों 
का “शूद्र' कहा गया, जो हमारे यहाँ सबस बड़ी गाली है | बिदेशी 
शासकों से मिलकर उनकी सभ्यता ग्रहण कर लता शूद्रता से भो 
परे की चीज है जब किसी वग को विदेशी शासकां का बल प्राप्त 
ही जाय, तो इसी प्रकार के अधिक्षेप आदि से जनता उनके प्रति 
अपने भाव प्रकट करती है । आजकल जंस हम लाग रायबहादुरों 
की ओर 'सगर? आदि पदवीधारियों को तथा सरकारी मशोन के 
पुर्जों को हीन दृष्टि से देखते हैं । इसी तरह उस समय उस वर्ग 
की बात समझमिए । 

इधर ब्राह्मण-वग्ग में कड़ी प्रतिक्रिया हुई । उन्होंने कहा -- 
'न्त पठेत्‌ यावनीं भाषां प्राण: कण्ठगतेषि ।' चाहे जितना कष्ट 
उठाना पड़े, विदेशियां की भाषा मत पढ़ी | अथात्‌ सब कुछ सह 
कर भी स्व' मत छोड़ा--अपनी भाषा, अपनी संस्काति, “स्व की 
रक्षा के लिए ही उन्होंने पर-भाषा की वसा उपेक्षा की थी । तभी 
स्व? की रक्षा हो सकी | अन्यथा, उस प्रवाह में सब बह जाता । 
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... इस प्रकार जब यह राष्ट्रवादी (मेघावीं ओर तपस्वी) 
वर्ग 'स्व' की रक्षा के लिए कटिबद्ध होकर सामने आ खड़ा हुआ 
ओर उस अवसरवादी (विजेताबाष्य) बुद्धिनीबी दल की उस 
ढँग से आलाचना करके जनता को उधर से हटाने लगा, तो एक 
आपसी संघप शुरू हो गया । उस समय राजसत्ता के बल पर 
उस अवसरवादी वग ने राष्ट्रवादी बे को तंग करना प्रारम्भ किया, 
जसा कि स्वाभाविक था। परन्तु इस रृढ़ता आर तपस्या का फल 
यह हुआ कि साधारण जनता ने इस (राष्ट्रवादी) दल का अनु- 
वतन किया, इसका साथ दिया | कमंण साथ न दे सकने पर भी 
मनसा इसका समथन किया। वह (अबसरवादी) दल यों अकेला 
पढ़ गया, या एक प्रक्रार से समाज द्वारा बहिष्कार सा हो गया | 
उसे लोग “आधा मुसलमान' तक कहने लग थे । इस प्रकार जब 
उस दल की उपेक्षा हां गई ओर इस (टराप्ट्रवादी) बुद्धि-प्रधान 
वर्ग का पक्ष ग्रहण किया गया, को 'स्व! की विजय हो गई । चाहे 
जेसे भी, अपनी संस्कृति बची रही । आगे चलकर जब अंग्रेजी 
राज्य आया, तब फिर एक बड़े जार का धक्का लगा, जिसका 
प्रभाव अभी तक कम नहीं हुआ है । अब भी अपनी संस्कृति के 
लिए वेसे ही ब्राह्मणों की जरूरत है । इसी ओर संकेत करने के 
लिए यह उपक्रम है । इसका विस्तार से निर्देश आगे किया 
जायगा | 

उदार भाव 
समाज का नेतृत्व करने के लिए बुद्धि ओर त्याग की 
जरूरत है, पीछे कहा गया है ओर यह भी बतलाया गया है 
कि विशाल आय जाति के एक प्रभावशाली वग ने अपने आपको 
पूणतः इसमें खपा दिया था। त्याग की एक परम्परा ही चल 
पड़ी थी। परन्तु इन तत्वों के साथ कुछ और बातें भी जरूरी 


|. 0 


हैं. जिनके विना समाज का संचालन सम्भव नहीं है । उनमें से 
उदारता आर तेजस्विता मुख्य हूँ। वे दानां गुण भी ब्राह्मण में 
सदा रहे हैँ । यदि ऐसा न होता. ता कभी भी संमाज इनके 
पीछे न चलता । 

ब्राह्मण ने कभी स्वाथ का प्रश्नय नहीं दिया, न अपन 
लिए, न अपने कुटुम्ब के लिए, न अपन वर्ग के लिण। जिस 
ब्राह्मण ने अनुचित काम किया, उसके खुलऋर निन्‍दा का। 
अपने वर्ग का काई पक्तपात नहीं । रावण का राम ने दण्ड दिया । 
ब्राह्मणों ने इसका समर्थन किया और अब तक, प्रति बपषे, पाप 
का प्रतीक वह (रावण ) इनके द्वारा जलाया जाता है। प्रति बंप 
ब्राह्मण ही रावण के पुतक्ध में आग लगात॑ हैं । समाज के प्रति 
इससे वढ़कर निठ्ठा ओर क्या हा सकती है ? दूसरी आर देखिए, 
कंस ओर दुर्योधन आदि वे अत्याचारी हैँ, जिन्होंने गवण के। 
भी मात कर दिया था । रावण नें किसी माँ की गाद से छीनकर 
उसके वच्च को, उसके सामन ही, शिला पर पटक-पटक कर 
कभी न मारा था। उसने किसी की स्त्री का भरी सभा में नग्न 
करके अपनी जंघा पर वठान का दुष्क्षत्य कभी न किया था ! 
रावण से वहुत बढ़कर इन सव के कुकृत्य हैं| परन्तु इनमें से 
किसका पुतला हर साल जलाया जाता & ? एक रावण ही तो 
बसा ने था' इससे बहा ता रूचम्यथ हू । बाह्यशा न उदारता 
दिखलाई । गावगा-दाह प्रतिवष हाता ह | मतलब यह कि ब्राह्मण 
को पतित न होना चाहिए, सत्र ठीक है जायगा। सिर न डूब, 
चाहे सब शरीर डूब जाय। वह कभी डूबा न कहा जायगा। 
सब सुरक्षित है । सिर गया. तो सब गया त्राह्मणत्व की रक्षा 
इसीलिए; सम्पूण आर्य-जाति तथा आय-संस्कृति की रक्षा 
के लिए | 


है है। 
कि 


[ ] 


जेसे ब्राद्मर्णा ने अपने वर्ग के किसी पतित व्यक्ति को 
दण्ड दन का समथन किया, उसी तरह वर प्रशंसा से भी दर 
हे 


लिए उनकी प्रज्ञा हाती हैं; परन्तु परशुराम ने न जाते कितने 
दम्युओं का अपने परशु के बल पर दमन किया उन नर-पिशार्चो 
से माठ-भूमि की रक्षा को, जो यहां बेदा हा।कर यहीं के लोगों का 
चूस गहें थे, अपने आपका 'राज़ा' कहकर | उस निरंकुशता को 
उन्होंने अपनी श/क्त से मिटराया। इस प्रकार स्पष्ट हू कि परशुर/स 
संसार में राज्यक्रानित के प्रथन महापुरुष थे | उनमें ब्राह्मणत्व था । 
दुष्द्मत करके भी म्त्रयं॑ राज-सत्ता कभी ग्रहण न की। बटा 
कोपीन और कमंडलु ! गाज्य के मधावी ब्राह्मण का तब्र तक के 
लिए वे विजित राज्य सॉप देते थ, जब तक उस राज-बंश के 
उत्तराधिकारी वयस्क होकर सब सँभाल न ले । वे सा्त्विक त्राह्मस 
भी कत्तउ्य समझ कर तब तक राज-सत्ता सँभालते थे, जब तक 
गाज-बंश के अधिकारी सँभालने योग्य न हो जाते थे। फिर उन्हें 
बह थाती सौंप कर आप अलग हैं! जाते थे | एक प्रकार का 'कोट 
आफ वाड' | इस प्रक्रार परशुराम ने इकीस बार पश्जी-प्रदक्षिण 
की आर भू-मार उतारा । कभी कहीं ब्राह्मणों का क्षत्रियां क साथ 
गाज-सत्ता के लिए झगड़ा नहीं हआ । परशुराम के द्वारा प्र 
राज्य-श्री पुनः प्राप्त करन के लिए कभी किसी राज-वंश के परम्प- 
गूगत अधिकारी का किसी बाइण से रगड़ना नहीं पड़ा | यह 
ब्राह्मणों की साक्त्बिक वृत्ति का प्रबल उदाहरण है | 

ऐसे महापुरुषों ने जब देखा कि राम के रूप में एक योग्य 
शासक का प्रादुभाव हो गया है, जो सबको भली भाँति ठीक 
मार्ग पर चला सकते हैं, तब उन्हें वह सब काम सॉपकर अपनी 
तपस्या के लिए वन का माग ग्रहण किया । वह राजनीति का काम 
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तो उन्हें करना पड़ा था, किसी बेसे क्षत्रिय के अभाव में । अधि 
कारी मिलते ही अपना घनुप-बाण आदि सब अलग रख दिया 
सॉप दिया । तुम्हारा काम जाने, तुम जानी | इस तरह के अप्र- 
तिम महापुरुष का भी मन्दिर है ? कहीं अचना हाती 
हे ? यह इसीलिए कि ब्राह्मणों ने ऐसा उचित नहीं सममकाा । वैसी 
उदारता सब में सम्भव नहीं। सम्भव था, परशुराम की पूजा 
प्रचलित हान से ज्ञत्रिय-समाज का बुरा लगता और दो प्रधान 
वर्गों में अनबन हं। जाती | बुद्धि का शम्त्र के साथ सहयोग न हो 
कृष्ण अजुन से अलग हो जायें, ता क्या होगा ? सत्र पराजय ! 
तब आयं-जाति ओर संस्कृति का क्या होता यही सब से!चकर 
ब्राह्मणों ने परशुराम-पूजा का विधान न किया, यद्यपि बाद में 
बुद्ध-पूजा का स्वागत किया | इसी उदारता का फल है कि आज 

तक हम सब एक जाति के अंग हैं । 
परशुराम के प्रसड़् स एक बात स्पष्ट हा जातो हैं कि 
ब्राह्मणा न आवश्यकता पड़ने पर राजनीति में शम्त्र-प्रहण भी किया 
हं; पर विशेष स्थिति में। जब हमारे शासक (त्षत्रिय) बर्ग में कोई 
त्रुट या शिथिलता आई हू, तभी एसा हुआ है। कॉाँसी की ब्राह्मण- 
कन्या ओरे ब्राह्मण-वधू (महारानी लक्ष्मबाई) ने तब तलवार 
उठाई, जब ज्ञत्रियां की मदागगी ओजहीन हो चुकी थी। उसी 
समय अनेक अन्य ब्राह्मणों ने भी शम्त्र ग्रहण किया । इसका 
मतलब यह हुआ कि चार वर्णों की कम-व्यवस्था साथारण तोर 
< है | विशेष परिस्थिति में सबको सबके काम करने चाहिए। 
हमारे घर में कल्लू कहार पानी भरता है। हम सब लोग पीते हैं । 
परन्तु घर में आग लग जाने पर भी हम उसी के भरोसे बेठे रहें 
ओर सोचें कि पानी भर कर लाना हमारा काम नहीं तो हमारा 
घर जलकर खाक हो जायगा । कम अथवा वरण-व्यवस्था का 


यह मतलब नहीं । 

खेर, जो कुछ भी हो, इतना स्पष्ट है कि ब्राह्मणों में कभी 
भी अपने वग के प्रत पतक्तषपात नहीं रहा है, उचित भी नहीं, 
अनुचित की कोन कहे । उनकी इस विशाल-हृदयता ने ही उन्हें 
समाज का नेतृत्व दिया । 


अंग्रेजी राज्य 


जब देश में अग्रजी राज्य आया. तो एक नई हलचल 

उत्पन्न हुई | तब तक मुसलमानी राज्य के प्रभाव से हमारी समाज- 
व्यवस्था में शिथिलता आ गई थी | मूलतः अपनी संम्क्रति सुरक्षित 
रहते पर भी ऊपरी ढॉ चे में कुछ साधारण परिवतंन आ गए थे | 
ऊपर कह आए हैं कि दो बुद्धि-प्रधान (राष्ट्रवादी तथा अवसर- 
बादी) वर्गों में संघर्प शुरू हो गया था--पर्डितः जी में और 
'मुशी' जी में कगड्डा चल रहा था। इसका फल यह हुआ कि 
राजसत्ता ता राष्ट्रवादी दल के विरुद्ध थी ही, समाज में भी कुछ 
भाव-परिवर्तन हो गए। उस अवसरवादी दल ने ऊपर से 
वेरेशी शासकों को सभ्यता स्वीकार करके भी अपना 'वर्मान 
डा, हिन्दुत्व न छोड़ा । इसमें हृढ़ता दिखलाई | ब्राह्मणों के साथ 
संघप करके भी हिन्दुत्व न छाड़ना एक विशेष बात थी | यह भी 
कहा कि हिन्दुत्व का ठेका ब्राह्मणों पर ही नहीं है, हम भी उसी 
जाति के अंग हैं, जिसके ब्राह्मण । इस प्रकार को भावना ने 
हिन्द-जाति को बचाया, बल दिया । साम्य-भावना में शक्ति हे | 
परन्‍्त धीरे-धीरे इसका फल यह हुआ कि साघारण जनता में भी 
यह भाव जाग्रत हुआ | लोग हिन्दुत्व में पक्के थे, ब्राह्मणों का 
सम्मान भी करते थे, पर उनकी 'सेवा? करने में शिथिलता आ 


गई । अमावस-पूनों आदि के सीघे-सामान भी बन्द होने लगे | 
जो लोग रूखा-सूख्रा खाकर ज़न-शिक्षण का काम किया करते 
थे, वे भी चिन्तित हुए | राजसत्ता से सहयोग न था । उद्‌ -फाग्सी 
पढ़े बिना (हिन्दी-संम्क्रत बाल को, सरकारी नीकरी कॉन देता ? 
भूमि भी पास न थी। वेसी परम्परा में ही येनथ। जो उस 
परम्परा में थे वे राजा, ताल्‍्लुकदार ओर जमीदर बन मजे में 
थर, भले ही तलवार पकड़ने का ठाझर न हो ! ब्राह्मण लाग व्यापार 
भी न कर सकते थे। पृ जी कहाँ स लात ? उनकी ता परम्परा ही 
दूसरे ढँग की थी | पृ जी एक दिन में इकट्ठा नहीं हा जाया करती । 
बिडला और डालमिया आदि पर लक्ष्माजी न एक ही पुश्त में 
इतनी कृपा नहीं करदी है। आह्म'णा के बच्चे जब रोटियां के लिए 
भी तरसने लगे, तव ये डगमगाए । ऐसी परिस्थनि में महाराणा 
प्रनाप जेसे फोलादी का भी पिंघलते देखा गया हैं। ब्राह्मणों न 
युगों तक कष्ट का जीवन बिताया था: पर जनता का बल था | 
विदेशी शासन से उसमें शिथिलता आ गई । कटप्र-सहन की भी 
काई सीमा होती दे । ब्राह्मण कुछ विचलित हुए | 
औँग्रेजी गाज्य आने पर जब नए युग का आरम्भ हुआ 
ओर प्रत्यक्ष: संभ्कृति ओर सभ्यता की रक्षा की दुह्ाई दी जाने 
लगी, तब ब्राह्मण-समाज ने भी अँग्रजी पढ़-लिखकगर राज-क्राज 
में भाग लेने की साची | ब्राह्मण भी अँगरेजी पढ़न लगे ओर 
सरकारी नौकरियों में जान लगे | वह अवसर बादी वर्ग ता पहल्ल 
से ही राज-दगबार में डटा था। इस नय ओर प्रभावशाली वर्ग 
को वहाँ आते देग चोंका, गुगु राया | 'सेवा श्वव्रृत्तिराख्याता ।? 
नोकरी एक कुत्ते का-सा काम है | दूसरे का आता देख गुगु राना 
स्वाभाविक है | 

दोनों दलों में भीतर ही भीतर संघ चला। अब तक 
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प्रतिम्पद्धा चल ग्ही है, विशपतः युक्त-प्रान्त में। यहाँ तक कि 
कांग्रेसी हलके नी इस हलकेपन स॑ ग्वाली नहीं हैँ । जब सन 2६३७ 
में दश के विभन्न प्रान्तां में कांग्रेसी मन्त्रिःमण्डल बन, तो 
म्वभावतः सव्वेत्र ब्राद्मगां का प्राघान्य रहा । जनसत्तात्मक शासन 
में यह सम्भव ही है । जिस वर्ग ने अपने अधिक आदमी त्याग 
ओर तपस्या के जोवन में लगाये थे, उसी की प्रधानता हानी ही 
-ी | सब मन्त्रि-मण्डलों सें ब्राह्मणी की प्रधानता देखकर युक्त- 
प्रान्‍त के प्रतिद्वन्दी दल से एक आवाज़ उठी- अआश्मण-राज्य | 
ब्राह्मग-राज्य !? कांग्रेस-विरावी 'ज्ीडर' आदि अखबारों ने इस 
आवाज का ऊँचा उठाया | हंगामा खड़ा कर दिया गया | आखिर 
किस मन्त्रिमण्डल में ले ? किसे अलग करें ? अन्ततः प० प्यार- 
लाल शर्मा का समभझाकर शिक्षा-मन्त्री के पद से त्याग-पत्र दिलाया 
गया आर बाबू सम्पृर्णानन्द जी का उनकी जगह लाकर बेठाया 
गया । तब वह 'आन्दोलन' शान्त हुआ | कहने का सतलब यह 
कि मुसलमानी शासनकाल में आय-जाति के जिन दो बुद्धि प्रधान 
यर्गों में संघघ चल पड़ा था, वह अब तक चल ही रहा है। अभी 
हाल की ही वात है, धाव सम्पृर्पानम्द जी न एक बहुत अच्छी 
पु्तक लिखी-- 


ब्राह्मण /' सावधान 


इसमें ब्राह्मण॒त्व का पुनः जाग्रत करने के लिए एक चेता- 
बनी थी । लिखा था कि बआह्वाण पशल केसे थे और अब केसे हो 
गए हैं। समाज की रक्षा के लिए इन्हूं फिर सजग होना चाहिए । 

चूंकि वह संघष की भावना विद्यमान थी, इस चेतावनी 
से भी ब्राह्मणां ने बुगा माना; उसी तरह जेसे श्री सहगल के 
(चाँद' के) "मारवाड़ी अड्डः से मारवाड़ी समाज ने और मिस 
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मेयो की मदर इसण्डिया' से भारतीय समाज ने कभी बरा 
माना था | यदि मन में कुछ बसी भावना न होती, तो उस पुम्तक 
कोई बसी बात न थी। ०क विद्वान कायम्थ ने ब्राह्मगा-समाज 
के उत्थान के लिए कुछ लिखा, तो क्या बुरा किया ? क्या कायस्थ 
अपने नहीं हैं ? इस प्रकार की भावना अच्छी नहीं । आर्य-जाति 
के सब अंग हैं, सब समान हैं | एक-दूसरे को चेतावनी देकर 
उठावें, ता बुरा क्या हें? संकुचित मनोवृत्ति कछ्ोड़नी चाहिए । 
वही उदारता अपनाओ., तब कुछ हागा | जा संघप किसी समय 
चल पड़ा था, उसे समाप्त समकना चाहिए। अब ब्राह्मण भी 
गराज-काज में भाग लेने के लिए अँगरजी पढ़ते हैं ओर उसी 
सभ्यता को अपनाते हैं। तब फक क्या गहा ? दसरे लोगों को 
भी समभना चाहिए कि ब्राह्मण लाग प्रतिट्ठन्द्रिता करने के लिए 
इस निपिद्ध मांगे में नहीं आए हैं; उन्हें इस ओर आने के लिए 
परिस्थितियां ने विवश किया है । 
हाँ, अंगरजी राज्य आने पर ब्राह्मणत्व की वह धारा-- 
वह सरस्वती-लुप्त हो गई । नाम भर बाकी है । 


मृग-मरी चिका 


जब ब्राह्मणों ने दसगा माग पकड़ा, तो मानसिक भाव 
गरी बदल । जो त्याग ओर तपम्या से अपना उत्कर्प समभते थे 
वे 'पेसे' को ही सब कुछ समभने लगे । वम्त॒तः यह पेसे का युग 
है | इसमें उस महत्त्वशाली बग पर जाद फेंका । बिना पस के 
कोई किसी को पृछता जो नहीं ! 

परन्तु यहां में ब्राह्मणों को एक चेतावनी देना चाहता हूं | 
वे मग-मरीचिका के पीछे न दोड़ें | वे जेसी परम्परा में आये हैं, 
कभी भी जयपुर, जोधपुर, ग्वालियर या बड़ोदा जेसे राज्यों के 
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राजा नहीं हो सकते । न वे त्रिडुला डालमिया का मुकाबला 
व्यापार में कर सकते हें. चाहे जितनी प्रतिभा हो । व्यापार में 
लगाने के लिए सम्पत्ति कहां से लाएँग? फलतः अपन विशप 
उत्पक के लिए त्याग ओर नपस्या की ओर देखना चाहिए -'जेस 
उड़ि जहाज को पंछी, पुनि जहाज पे आवबे।' ओर क।ई उपाय 
नहीं है | ब्राह्मण चाहे ता 'मदर्पि मालवीय' बन सकता हे, जिसके 
चरणों पर ग्वालियर-नरेश तथा बिडूला लोटते हैं; परन्तु ग्वालि- 
यर-नरेश या बिडुला बनना सम्भव नहीं | यह हमारी परम्परा का 
प्रभाव है | हमारे पुरखों न हमें इसी योग्य बनाया है | हम इसी 
ओर चलकर उत्कर्ष प्राप्त कर सकते हैं | हां साधारण जीविका 
के लिए आप दृकान या खेती भल्त ही करें, करते ही हैं ओर 
करनी ही चाहिए। समय ही ऐसा हे । परन्तु इसे उत्कर्ष का 
साधन सममने की गलती न करें | दूसरों के लिए वह सब उत्कप 
का साधन है, तुम्हारे लिए नहीं। इस सम्बन्ध में हमें जो कुछ 
अधिक कहना है, आगे कहेंगे। यहां तो इतना प्रसंगवश ही कह 
दिया | 

इस तरह हमन संक्षेप से एक धारा के दशन किए । इसका 
केसे उद्गम हुआ, केस इसने गाट्ठ ओर समाज को जीवन दिया 
ओर किस तरह नाममात्र को गह गई, यह स्पष्ट हुआ । 


दान-वृत्ति 


दान वृत्ति के लिए ब्राह्मणों की विगहंणा होती है । जिन्होंने 
सबको सब कुछ देकर अपना हाडु-मांस तक समाजससेवा में 
गला दिया. जिन्हें परम्परागत गरीबी मिली, उनकी निनन्‍्दा होती 
है, दान लने के कारण | इस प्रवाद की जितनी कुत्सा की जाय, 
थोड़ी है। ब्राह्मण ने कभी किसी से 'दानः लिया नहीं, सदा 


5. 5, ॥ 


सबको दिया है | इसी का फल परम्परागत गरीबी है । इसीलिए 
मनु ने बड़ी कृनज़्ञता के साथ स्पष्ट लिखा है-- 
सव स्वं ब्राह्मणम्येद॑यत्किस्चिज््गतीगतप । 
श्रेप्क्य लासिजनेनद सव वे ब्राह्मगाउहनि ॥ 

आथातत्‌ राम जा कुछ भा सम्पदा-एरत्रय या अभत्व ६ 
बह सब वस्तुतः ब्राह्मण का है। ज्ञत्रिय का गाज्य ओर वेश्य का 
लद्मीपतित्व उसी का दिया हुआ है। बम्ततः वह ढल्राह्मगा) 
अपनी बुद्धि. तपस्या तथा उद्यारता आदि की श्रष्ठता के कारण 
तथा शानदार तेजम्वी परम्पगा के कारण यह सब कुछ प्राप्त 
करने का अधिकारी हैं । 

इसके अगले हीं श्लोक में फिर उन्होंन न्प्ट किया हैं -- 

स्वमेव ब्राह्मणों भु क्त, स्वं वम्ते, स्व ददाति च | 
आनृशंम्याद्‌ ब्राह्मणास्य भुझ्जते हीतर जना: । 

ब्राह्मम अपना खाता है. अपना पहनता 6, अपना ही 
(दूसरों को) दान करता हैं। दूसरे लोग उसी की क्ृपा स सत्र 
उपभोग करते हैं ' 

वम्तुतः यह उस समय की वस्तुम्थिति का वणुन है । जिन्हें. 
हमारे पुरखों ने वह सव देकर इस लायक बनाया था, वे ही अब 
इस पेसे के युग में, हमारी गरीबी पर हँसते हैं ! क्तज्ञता ता 
दर, उलटे यह मनावरत्ति | हमारी विल्ली हमसे ही म्याऊ ! स्वर 
समय का फेर है | हमार पुरखों ने उत्तराधिकार में हमें गरीबी 
दी, कुछ कमाकर न घर गए. न जमीन, न पूजी ! फिर भी हमें 
सन्‍्तोप है | गये है कि हम उस परम्परा के हैं। किसी तरह 
अपना काम चलाते हैं | परन्तु तो भी चेन नहीं ! सुनने को वह 
बोली ! बेसी ठठाली ! ब्राह्मण को 'मँगता कोम' तक कहने की 
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ध्र॒ष्टता की जाती है ! हम इस पर आज विचार करना है । 

इसमे सन्देह नहीं कि मांगना बहुत बुगा काम ह। याँदि 
किसी अंश में यह दब त्ति हो, तो अविलम्ब छोड़ने याग्य ह । 
देखें, कहां यह हे ! 

किसी भी डहर, काबे या गांव में आप दस, अधिकांश 
ब्राद्मग समयानसार खती, नोकरी या दकान आदि के द्वारा 
अपना काम चलाते नजर आएँग | कहीं काई “मांगनेवाला' न 
दिखाई देगा । 

तीर्था में कुछ पंडे-पुराहित रहते हँ। इन्हें ,्ोग 'दान' 
लेनेवाल कहते हैं। परन्तु यह बात गलत है। तीर्थों के पंड 
ददान' नहीं ते, कड़ा परिश्रम करके खाते हैं | उन्हें उनकी मेह- 
नत के बदल जा स्वेच्छा से लाग दते हैँ, उस ही “दान! सममका 
जाता है, जा गलत है। किसी भी तीथ के पंड रात-बिरात, वर्षा 
आर धूप में, कड़ाके की सर्दी में, घर से निकलकर रेलवे स्टेशन 
जाते हैं। वहां से यात्री को ले जाफर यथास्थान ठहराते 
उसकी सुख-सुविधा का पूरा प्रबन्ध करते हैं । फिर उस साथ ले 
जाकर सब दिखाते हैं, दशंत ओर स्नानादि कराते हैं। या यात्री 
को वह सब कुछ एकत्र मिल जाता है, जो उसे जरूरी हैं | होटल 
के आदमी ऐसा आराम नहीं दे सकते ओर कोई दूसरा “गाइडः 
इस सतकता से सब दिखा नहीं सकता। फिर भी, पारिश्रमिक 
का कुछ ठहराव नहीं | चलते समय यात्री ने जो कुछ दे दिया, 
ले लिया और उसे आशीवाद दिया। जिसने कुछ न दिया, न दो ! 
इसीलिए लोगों ने उसे 'दान' समभ लिया ! यदि ये पंड अपनो 
निश्चित फ़ीस बांध दें ओर जबरदस्ती उसे वसूल करें, तब “दान! 
न रहेगा ! केसा बुद्धि-भ्रम है | इनके पारिश्रमिक को 'दान' कहना 
गलती हे । 
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कुछ त्राह्मण पोरोहित्य करते हैं। उनके पारिश्रमिक को 
भी लोग 'दान! कहते हैं! यह भी बिडम्बना है। 'दान' तो वह 
है जो बिना कुछ किए घर में पहँच जाय । निःसन्देह ऐसा दान' 
साधु-सहन्तों को मिलता है. जिनमें नब्बे प्रतिशत से भी अधिक 
संख्या गर-ब्राह्मणों की हैं। तब 'दान! कोन ग्रहण करता है ? 
साचकर देखन की वास हैं ! ब्राह्मणों को दान! लनवाला कहकर 
चिढ़ाना एक अक्षम्य सामाजिक अपराध हैं ओर बड़ी भारी कृत- 
पध्नता है । फिर भी, में ब्राह्मणों से निवेदन करूँगा कि यांद कहीं 
कोई एसी बात हो तो छोड़ देना चाहिए। “दान! लेना हमारे 
लिए शोभा की चीऊ नहीं । 


हमारा उत्कष 


यदि आप अपना उत्कप चाहते है तो अपने रूप को 
पहचानना होगा, राष्ट्र के लिए त्याग आर तपस्था का अपनाना 
होगा। क्षत्रिय अब भी अपने राज्यवेभव का प्रदर्शन कर सकते 
हैं । वेश्य अब भी करोड़ां की थंलियाँ उछाल सकते हैं। तम्हार 
पास क्या हं ? इन सांसारिक चाजा से तुम किसी का मुकावला 
कर सकते हो ? सबसे नीचे रहोगे | तुम्हार गाँव के सेठजी ने 
जितना रुपया लड़की के विवाह में खच किया, उतना तुम भी 
करो, कया यह सम्भव और ठीक हू ? हद सकता है ? तुम इसके 
उलटे एक नारियल मेंट करके लड़की का विवाह करो. उसे सवथा 
योग्य बनाकर । उसे त्याग ओर तपम्या का उपदेश दो | इससे 
तम्हारी शोभा होगी | दसरों की नकल करने से काम न चलेगा | 
वह हमारी परम्परा के अनुकूल नहीं है । हाँ, त्याग ओर तपस्या 
में तुम उनसे आगे बढ़ सकते हो । बुद्धि तुम्हें अब भी प्राप्त ह । 
इस गिरी दशा में भी प्रतिभा ने तुम्हारा साथ नहीं छोड़ा हैँ । 
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उसके बल पर आगे बढ़ी, राष्ट्र तथा घर की सेवा करो । यदि 
एसा नहीं कर सकते, तो चुपचाप जीवन-निर्वाह्‌ कगो | उत्कप 
प्राप्त करके सबके सिरमोर बनने की कल्पना छोड़ दो । यह एक 
पुश्त में सम्भव नहीं कि तुम बसे बन जाओ, धनकुबेर या कहीं 
के नरेश बन जाओ। कहीं कोई भाग्य से कुछ बन जाय, वह 
ओर बात है । 


ब्राह्मगा की अग्रगामिता 


अच्छी तरह सब लोग जानते हैँ कि ब्राह्मण जिधर भी 
जायगा, अग्रगामी रहेगा । समाज़-सुधार की आजकल धूम हे. 
आर वर्णा-व्यवस्था को तोड़ देना ही इसके लिए अमोध ओपधघ 
समभी गई है ! जहाँ-तहाँ 'जात-पाँत तोड़क मएणडल' भी कायम 
हुए हैं | परन्तु यह कील इतनी मजबूत गढ्ढी है. कि उखाड़े नहीं 
उखड़ती । इसके लिए लोग ब्राह्मणों को दोपी ठहराते हैं और मंच 
पर चढ़कर गालियां देते हैं । परन्तु आप देखें, दोष किसका है? 
ब्राह्मणों को वर्ण-च्यवस्था के कारण अब तक क्या लाभ हुआ हैं 
ओर आगे क्‍या होने की आशा है, सब जानते हैं! उलटे, कुछ 
ब्राक्नण तो अग्रगामी हुए हैँ. यद्यपि उनकी यह अग्नरगामिता? हम 
लोगों को कतई पसन्द नहीं | छोटे-मोटे नहीं, चोटी के ब्राष्मगं 
ने अपनी लड़कियाँ बेश्यों को दे दीं। चक्रवर्ती श्री राजगो पाला! चा ये 
ने अपनी लड़की महात्मा गांधी के लड़के श्री देबदास गांधी को 
ब्याह दी, जो दिल्ली के एक अखबार के डायरेक्टर हैं । पं० 
जवाहरलाल नेहरू ने अपनी छोटी बहन एक दूसरे सेठ -श्रीहठी 
भाई--कोँ ब्याह दी, जिनका नाम पहले कोई जानता ही न था। 
एक बंगाली ब्राह्मण कन्या से महात्मा गांधी के पोन्न श्री कनु गांवों 


: 


का विवाह हो गया। पं० जवाहरलाल नेहरू की लड़की (श्री इन्दिरा) 
का विवाह एक पारसी युवक से हुआ । यह सब इसलिए कि 
ब्राह्मण भीतर-बाहर एक होता है | जा कुछ कहता है, करता भी है । 
दूसरे लागों में यह्‌ बात नहीं देग्बी गई | यदि महात्मा गांधी या 
श्रीहदी भाई के परिवार को कोई लड़की किसी दरलितवर्गीय 

रिजन) युवक से ब्याही जाती, ता हम समभते कि ठीक ह। 
परन्तु ऐसा कहीं देखन में नहीं आया | इससे ता मर जस छाट 
लोगों को भ्रम हाता है कि त्राह्मण की जा प्रतिप्रा समाज में उसके 
परम्परागत त्याग आदि के कारण है, उस धक्का लगान के उदृश्य 
से हा यह एक संगठित पड़यन्त्र रचा गया है | निःसन्देह इसस हम 
लोगों का बहुत बुरा मालूम हुआ है| यहा नही, अमर शहीद 
श्री स्वामी श्रद्धानन्द के सुयाग्य पुत्र श्रीइन्द्रजी का विवाह भी एक 
ब्राह्मण-कन्या से ही हुआ है... परन्तु किसी भी ख्त्री ने किसी 
चमार को अपनी लड़की देकर आदश उपम्थित नहीं किया । इसे 
हम ब्राह्मणों की अग्नगामिता कहें. या दूसरों की धारववाजी ? 


हम वर्ण-व्यवम्था ताड़ देने से विचलित नहीं । समाज 
को इसकी जरूरत नहीं, तो आज ताडइ़ दे | टूट ही जायगी, यदि 
आवश्यकता नहीं। इसमें हम बाधक नहीं | इससे हमारा काई 
भोतिक लाभ नहीं, सित्रा हानि के । परन्तु हम अपने का आआह्यण? 
कहना न छोड़ेंगे ओर अपनी विशेषता की रक्षा करना भी चाहेंगे ! 
यही तो हमारे गर्व तथा सन्‍तोष की चीज है । इधर देखने से 
हमारी गरीबी हमें खलती नहीं है । हम समभते हैं. हमारे पुरखों 
ने समाज-सेवा का फल गरीबी के रूप में हमें दिया हे । यह हमारी 
बुद्धिहीनता या अकमण्यता का परिणाम नहीं है। परन्धु यदि हम 
अपने को “ब्राह्मण” कहना छोड़ दें, तो फिर वह बात ही उड़ जाती 


[ ६३ | 
है | तव हमारे उत्कपे का अधथार क्‍या ? 
भूठा उत्कष ? 


आप कहेंगे कि यह तुम्हारा भूठा उत्कर्प है। जो बसे 
त्यागी-तपस्वी बिद्वान थ, उनका वह सम्मान था । तुममें वह वात 
नहीं, तब तुम्हारा सम्मान किस लिए ? 

ठीक है | हम मानते हैं। परन्तु सम्मान भी परम्परा से 
मिलता है | लार्डा! का व्वानदान चलता है | आपके पिता कमठ 
व्यापारी थे | उन्होंने करोड़ों रूपये कमाये। वह सब सम्पत्ति 
आपको मिली ; यद्यपि आप बिलकुल नालायक हैं और वह सब 
सम्पत्ति नष्ट किये देते हैं ! देश में सेकड़ां नरेश हैं, जिन्हें तल- 
बार पकड़न का भी शऊर नहीं, शत्रु स लड़ना ता दूर की बात है। 
उन्हें वह राज्य केवल इसलिए मिला है; क्योंकि वे उस परम्परा 
में हैं। सो सब ठीक ! परन्तु हमारे पिता ने जन्मभर समाज की 
सेवा की, हमारे लिए कुछ कमाकर न छोड़ गए ! हम गरीब हैं 
बुद्धिहीन हैं, समाज की सेवा भी नहीं करते. फिर भी लोग हमें 
कुछ सम्मान देते हैं, केवल इसलिए कि हम उन त्यागी महापुरुषों 
की सन्‍्तान हैं। तो, परम्परा के कारण. उत्तराधिकार में मिला 
हुआ हमारा यह सम्मान आपकी आंखों में खटकता क्‍यों है ? 
हम तो आपके अतुल ऐश्वय तथा राज्य-वेभव को देख कर जलते 
नहीं. उल्नटे प्रसन्न होते हैं, अपना ही समकभकर--“ज्यों बड़री 
अखियाँ निरस्बि, अगखियन को सुख होत ।' तब आप हमारी इस 
साधारण-सी चीज को क्यों नहीं देख सकते ? हमारे पुरणखा के 
प्रति सम्मान प्रकट करने के लिए कोई हमें नमस्कार कर लेता है, 
तो आपको बुरा क्‍यां लगता है ? हम तो आपके उस महान्‌ 
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उत्तराधिकार को मानते हैं ओर आप हमारे इस ऊपरी सम्मान 
को भी नहीं देख सकते ! यह तो अपने आप उठा जा रहा है ! 
संसार की गति ऐसी ही है। तब आप हमें चिढ़ाकर क्या फल 
चाहते है ? यह क्या अच्छा है ? हम भी आपके ही हैं. आपके 
सदा काम आए हैं ओर आपके लिए ही हैं। हमारी विशेषता नष्ट 
न करोगे तो, कर्भा-त-कभी हम समाज की सेवा में उसी तरह 
काम आएँगे; क्योंकि तब हमें भान रहेगा-- 
ब्राह्मणस्य हि देहा5य॑ क्षुद्रकामाय नेष्यते” 

ब्राह्मण का यह शरीर क्षुद्र कामनाओं की पूर्ति के लिए 

नहीं हैं, इसका महान उद्देश्य है । 
श्रत्र भी कुछ हैं 

समय की गति से देश का हास हुआ ! इस देश के 
अन्तिम सम्राट प्रथ्वीराज ने अनेक बार विदेशी आक्रमणकारी 
को परास्त करने में देश के असंख्य योद्धा कटवा दिये और फिर 
बार-बार उसे माफ!” कर देने की 'उदारता' प्रकट की ! यह 
'उदारता' देश के लिए बहुत महंगी पड़ी ! हम मुद्दत के लिए 
पराधीन हो गए ! हमारा सब कुछ नष्ट हों गया । हम स्वधा 
हीन हो गए ! न राज्य रहा, न व्यापार रहा और न बसी प्रज्ञा 
ही रह गई। ब्राह्मण भी गिरे | परन्तु इस गिरी दशा में भी 
अभी बहुत कुछ हैं | राजनीति में लोकमान्य तिलक, कविता में 
श्री रतींन्द्रनाथ ठाकुर, संगीत को पुनरुजीबन देने में श्री विष्णु 
दिगम्बर, समाज-सुधार में स्वामी दयानन्द सरस्वती आदि रत्न 
अपना अप्रतिम स्थान रखते हैं। आज भी देश के अधिकांश 
विश्वविद्यालयों का संचालन ब्राह्मणों के ही हाथों हो'रहा है। 
ब्राह्मण ऐसे गिरे हुए इस समय भी नहीं हैं। परन्तु हमें अपनी 
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इस अवम्था से सनन्‍्ताप नहीं है। हाँ हें सें, यह ठीक नहीं | 
बस, इतना ही निवेदन करना था ।”' 

मेरे इस निबन्ध ने काम किया और शान्ति हुई। परन्तु 
कुछ दिन बाद फिर वही हवा चली ! लोगों ने समाज-सुधार के 
नाम पर दूसरों को बुरा-सला कहना एक फेशन बना रखा है ! 
इस से क्‍या भल्रा होगा ? 


'संस्कृति शब्द का गलत ग्रथथ में प्रयोग 


कुछ दिनां स संम्कृति का प्रयोग एक बहत गलत अथ में 
रहा है ! जस 'देव शठद का प्रयाग 'राक्षस' के अथे में और 
हजरत' शब्द का प्रयाग 'चालाकः के अथ में किया जाता है | 
एक जगह भावना-विशेष काम करती हैं दूसरी जगह लक्षण । 
संस्कृति का अथ स्पष्ट है--संस्कारजन्य भावनाएँ और ततदूनुकूल 
आचार-वउ्यवहा र, रहन-सहन, वेश-भूपा आदि । परन्तु नाचने- 
गाने वालों की मंडली को जब 'सांस्कृतिक शिष्ट मरडल' कहा 
जाता है, तब क्या समझा जाए? 'संगीत-मण्डल” बना-बनाया 
शब्द है। यह ओर बात है कि प्रत्येक देश में-दप्रत्येक जाति 
में--नृत्य-गायन आदि के स्वरूप में भेद हैं। इसे जाति भेद से 
या संस्कृति-भेद से संगीत-विशेष ही तो कहेंगे ? 'संगीत' ही 
संस्कृति केसे हो जाए गी ? हाँ, संस्कार का दूसरा अथ लेकर -- 
परिष्कार का समकक्ष समझ कर--'संम्कृति' का तदथ प्रयोग 
किया जाए. तो बात दूसरी है | महर्षि मालवीय हमारे सांस्कृ- 
तिक नेता थे। राजर्पि टंडन तथा आचाय बिनाबा भावे हमारे 
सांस्कृतिक नेता हैं। परन्तु सुप्रसिद्ध कलाकार श्री उद्यशंकर जी 
को हम “सांस्कृतिक' नता केसे कहेंगे ? 
पिछले दिनों की बात है, व्धा में अ० भा० हिन्दी सम्मे- 
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लन था : राजर्पि टंडन, महापरिडत राहुल सांकृत्यायन आदि 
बड़े-बड़े लाग पहुँचे थे । पं० ग्विशंकर शुकत्न ने उद्घाटन किया 
था और पं० द्वाग्काप्रसाद मिश्र अध्यक्ष थे। दो दिन का पूरा 
काय-क्रम समाप्त हो जाने पर पं० रामेश्वरदयाल दुब ने एक 
सूचना उद्घोषित की -- 

“सम्मेलन का सब काय-क्रम पूरा हो चुका है; अब रात 
में केवल सांल्‍्कृतिक कार्य-क्रम हाना बाकी हैं ।' 

में समीप ही मंच पर बेठा था। जार से मैने कहा-- 

“क्या अभी तक का सम्पूर्ण काय-क्रम असांस्कृतिक था ?” 

लोग हँस पड़े । दुब जी ने कहा--'मेरा मतलब मनोरं- 
जक काय-क्रम से है | 

अच्छा --ता फिर, मनोरंजक काय-क्रम' कहिए न | अभी 
पिछले दिनां तक यही तो कहा जाता था। जब देश स्वृतन्त्र 
हुआ ओर सांस्कृतिक चर्चा आगे बढ़ी, ता यार लोगों ने 'संम्क्रति' 
शब्द का यों अथान्‍्तर में प्रयोग करना शुरू किया । बात यों भो 
उड़ाई जाती है । यह भी एक तरीका है । परन्तु जो लोग सममक- 
बूक कर शब्द-प्योग करते हैं. उन्हें ता साचना ही होगा। वेसे 
आज कल शब्द-प्रयोग में जो लबड़-धांधों चल रही हे. सामने है 
ही | सुरक्षा! को 'प्रतिरक्षा! कहा जा रहा हूँ ! रक्षा के मुकाबले 
प्रतिरक्षा' | “आक्रमण' प्रर '्रत्याक्रमण' तो सुना था; अब 
किसी की अपनी 'रक्षा' से भी हमें मुकाबला करना होता हैँ- 
प्रतिरक्षा' । उपसर्गों से बहुत प्रेम हे, तो “परिरक्षा' कर लते- 
'परितःरक्षा' । खेर, बात दूसरी है। नाचने-गाने को संस्कृति 
कहना भी ऐसा ही सममिए | 
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अच्छी हिन्दी 
जो लोग अच्छी बढ़िया टकसाली हिन्दी लिखने की 
इच्छा रखते हैं, उन्हें यह पुस्तक पढ़नी चाहिए--कई बार पढ़ 
कर अपने पास सुरक्षित रखनी चाहिए | व्याकरण. भाषा विज्ञान, 
हिन्दी की प्रकृति, साहित्यं-धारा, शब्दशिल्प आदि का समन्वय 
यह पुम्तक है | मूल्य ढाई रुपए । 

साहित्यिक जीवन के अनुभव और संस्मरण 
“यह पुस्तक ऐसी रोचक शली ओर चुस्त भाषा में लिखी 
गई है कि पाठक इसे एक ही बेठक में समाप्त किए बिना नहीं 
रह सकता | उपन्यास से भी अधिक रोचक है | संक्तेप में हम 
इसे हिन्दी-जगत्‌ के विगत चालीस वर्षों का सजीव विवरण कह 
सकते हैं । मूल्य भी १४४ पष्ठों की-ऐंटिक पेपर पर मोनो टाइप 

में छपी-इस पुस्तक का दो रुपये मात्र हे।” 

-- प्रकाशन-समाचार! ( दिल्ली ) 
“इन संधश्मरणों में हिन्दी-साहित्य के लगभग चालीस 
वर्षों के इतिहास की एक झलक मिल जाती है। लेखन-शेली 
चटपटी है। कई स्थलों पर तो नाटकीय छुटा छा गई है।” 
--अजन्ता' ( हैदराबाद ) 
“हिन्दी-जगत्‌ के निभय ओर स्पष्टवादी लेखक पं० 
किशोरीदास वाजपेयी ने मार्मिक अनुभव एवं हृ॒दयस्पर्शी संस्मरण 
लिखे हैं । साहित्यिक अनुभव एवं संस्मरण-विषयक कुछ ऐसी 
भी पुस्तकें हिन्दी में निकलो हैं, जिनमें लेखक ने अपने उपेक्षित 
जीवन के कटु अनुभवों का उल्लेख न करके केवल गौरवपूण 
जीवन की गाथा का ही पुल बाँधा है। यह पुस्तक इसका 
अपवाद है ।!--'आज? ( काशी ) मूल्य दो रुपए मात्र । 


